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समफयणा 


जिसके मोहक मग-मरीचिकायम मायाजात़ के वशीमभूत हो 
हितचिन्तक डाक्टरों के सत्परामशे के विरुद्ध भी मैने 
अपनी लेखनी को यन्त्रार॒ुढृवत्‌ गतिशील रखा; 
जिसने मुझे अनेकों रात विश्रामदायिनी निद्रादेवी की 
मधुमयी सुखद क्रोड़ से वच्चित रखकर मेरे शरीर को जीणे, जजेर 
ओर शिथित्लाड्न बना दिया और जिसको छोड़ना 
चाह कर भी में न छोड़ सका, उसी 
चाही-अनचाही चिरसड्डिनी लोक-एषणा को 
तथा 
परस्पर विपरीत पथगामी डाक्टरद्वय 
नगेन्द्र और रामविज्ञास शर्मों; एवं उभय श्री चिरंजीलाल एकाकी 
और गोपालप्रसाद व्यास को, जिनके श्रद्धापूरों साधुवादों 
से प्रेरित हो मेने इन निबन्धों का सूम के 
धन की साँति संग्रह किया, 
स्रेहमयी कृतज्ञता के साथ 
क समर्पित | 


कल 


की गडे सकी: 


परिचायिका 


प्राचीन काल में प्रायः कवि और नाटककार अपनी ऋृति 
के आरम्भ में स्वयँ अपना तथा अपनी रचना का परिचय दे 
देते थे। यदि में भी उस प्रथा का पालन करूँ तो कम से कम भेरे 
ग्राचीनतावादी मित्र, जो लकीर के फकीर कहलाने में अपना 
गौरव सममभते हैं, मुझे अधिक पथश्रष्ट न समभेंगे। कालिदास, 
भवभूति और पणिडितराज के उदाहरण उनके सामने हैं । मैं इस 
बात में जायसी के शब्दों में 'परिडतनकेर पछलगा' होने का श्रेय 
ग्राप्त कर लेना चाहता हूँ । 

“अजऊ्ग गलित॑' का तो ईश्वर की दया से नहीं, किन्तु 'पलित॑ 
मुण्ड' का अवश्य और 'दशन विहीनं जात॑ तुण्डम” की पचास 
प्रतिशत से कुछ अधिक सफलता का प्रमाणपत्र ग्राप्त कर चुका हैँ । 
में सरसठ शरद देख चुका हूँ। मेरे बाल सफेद हो गये हैं, किन्तु 
धूप में नहीं वरन्‌ शारदीय शुश्रता देखते-देखते। बेसे तो मैंने 
जीवनोपवन की “सघन कंज छाया सुखद! और 'सीतल मंद 
समीरः में ही विचरण किया है, फिर भी मैं जीव॑न की धूप से 
अपरिचित नहीं हूँ; और जितना समय धूप में बिताया है! उसका 
मुझे! गवे है । मेरे पेर में बिवाई फठ चुकी है और में पराई पीर 
भी जानता हूँ । मैं उन लोगों में से हूँ जो फूँक-फुँककर पेर रखते 
हैं। में उन लोगों में से नहीं हूँ जिनसे 'साहस सकुच मानत ॥ 
किन्तु कभी-कभी विचार के शेल-शिखरों पर चढ़ेने का प्रयास 
किया है और कभी-कभी फिसलकर गिरा भी हूँ। में भूला हूँ, 
और ठोकरें भी खाई हैं, किन्तु गिरकर उठा अवश्य हूँ । 

जीवन के इस धूपछाहीं अनुभव की पूर्ति मैंने अध्ययन से 
की है । उसमें अपने चिन्तन का रस भी मिलाया और साथ ही 
शेली का नमक-मसाला भी । इसी के फल्लस्वरूप मे आपकी सेवा में 
अपने अड्सठवें जन्मदिविस पर 'मेरे निबन्ब--जीवन और जगत? 
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शीषेक अपनी पुस्तक भेंट कर रहा हूँ। इन निबन्धों में जीवन 
और जगत से प्राप्त अनुभूतियाँ हैं ओर उन पर मेरी शेल्षी और 
उसमें व्यक्त होने वाले व्यक्तित्व की छाप है। यहीं पुस्तक के 
शीषेक की साथेकता है । 

आज का हिन्दी निबन्ध साहित्य अधिकांश में आलोचना 
की ओर दौड़ा जा रहा है। आजकल आचायत्व की चाह रीति- 
काल से भी कुछ बढ़ी-चढ़ी हे किन्तु उस श्रवाह में लिखे हुए 
निबन्धों में विषयगतता कुछ अधिक है। हमारे लेखकों को जीवन 
के लहराते सागर की ओर दृष्टिपात करने का कम अवकाश मिलता 
दिखाई पड़ता है। वे गम्भीर अधिक हैं।जीवन और जगत के 
सम्बन्ध में हमारे साहित्यिक विचारात्मक साहित्य कम दे सके 
हैं; उन्होंने साहित्य पर ही अपनी विचारात्मक दृष्टि केन्द्रित रखी 
दै। जिन्होंने विचारात्मक साहित्य दिया है वे उससे भाराक्रान्त 
से प्रतीत होते हैं । उन्होंने जीवन को खेलकूद की अथवा जीवनो- 
ल्लास की प्रसन्नता के साथ नहीं देखा। वे न स्वयं हँसे हैं और 
न उन्होंने दूसरों का हँसाने का प्रयत्न किया है। में दम घुटने 
वाले गहरे पानी में नहीं पेठा हैँ और न भूलभुलेयों में पड़ा हूँ। 
इसीलिये परेशान नहीं हुआ हूँ। जो सहज में बन आया वही 
लिखा और दूसरों को भी अपने साथ हँसाने का प्रयत्न किया । 

इन निबन्धों में विविध क्षेत्रों--जेंसे, व्यापार, मनोविज्ञान, 
कतेव्य और आचार, राजनीति आदि--का पययेवेक्षण है । इनसे 
पाठकों की कहाँ तक ज्ञानवृद्धि होगी यह में नहीं कह सकता, 
किन्तु कुछ मनो रक्षन अवश्य होगा और शायद जीवन के भार 
में भी वे कुछ हल्कापन अनुभव करें । यह तो मेरा द्वावा नहीं 
कि में बिल्कुल विषयगतता से बचा हूँ, किन्तु इन निबन्धों में 
शेली का निजीपन अधिक है और वे इस कारण अपना निबन्ध 
होना साथेक करते हैं । 

साहित्य में मेरे दो रूप हैँ--आलोचक और निबन्धकार। 
आलोचना के क्षेत्र में मुझे यह कहना पड़ेगा कि मैं नवीनों के 
साथ कदम मिलाकर नहीं चल सका हूँ। में कुछ पिछड़ेपन का 
अनुभव करता हूँ। किन्तु जहाँ तक मौलिक सिद्धान्तों की व्याख्या 
का प्रश्न है, में अपने को किसी से पीछे नहीं पाता। निबन्धों की 
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शेली मेरी है और उस पर मुझे! गये भी है। में अपने निबन्धों 
में अपेक्षाकृत वेज्ञानिक और विषयगत होते हुए भी उनकी 
साहित्यिकता को अक्षुण्ण रख सका हूँ यही मेरे लेखन की 
विशेषता है.। 

यह निबन्ध अखबारों में छपे अवश्य हैं, किन्तु उनकी 
भस्मासुर की सी जठरारिन की पूर्ति के लिये नहीं वरन्‌ 'रवान्तः 
सुखाय' और सजन की अद्म्य आवश्यकतावश लिखे गये हैं। 
अखबारों के अस्थायी साहित्य से निकाज्षकर पुस्तक का स्थायी 
रूप देने में श्री गयाप्रसाद एण्ड सन्‍स तथा एज्यूकेशनल प्रेस के 
अध्यक्ष श्री रामप्रसाद अग्रवाल एवं श्री जगदीशप्रसाद अग्रवाल ने 
जिस श्रद्धा और साहस का परिचय दिया है उसके लिये मैं उनका 
हृदय से आभारी हूँ। श्री रामगोपालसिंद ने इसके प्रुफसंशोधन 
का भार स्वयं वहन करके मेरे शरीर के रक्तचाप को कुछ हल्का 
रखा इसके लिये मैं उनका अनुगृह्दीत हूँ। पाठकगण इन निबन्धों 
को पढ़कर मुझे आभारी बनायेंगे । अग्निम धन्यवादों सहित, 


गोमती निवास 
आगरा 
माघ शुक्ला ४, सम्वत्‌ २०११ 


गुलाबराय 


किक हक # 
मेरी दनिकी का एक पृष्ठ 

“बद्‌ अच्छा, बदनाम बुरा ।' कवि, लेखक और दाशेनिक 
प्राय: इस बात के लिए बदनाम हैं कि वे कल्पना के आकाश में 
विचरा करते हैं; उनके पेर चाहे जमीन पर रहें, किन्तु निगाह 
आसमान की ओर रहती है और वे कॉपड़ियों में रहकर भी 
र्वाब महलों का देखा करते हैं। न्‍्यायशासत्र के कतों अक्षपाद 
गोतम एक दिन विचार करते-करते एक गढ़े में गिर पढ़े थे। 
भगवान ने दया करके उनके पेरों में आँखे देदी थीं, इसलिए 
किवे ऊपर को आँख किये हुए भी पेरों के पास के गढ़ों और 
काँटों को देख सकें। तभी से उनका नाम अक्षपाद 'हो गया। 
आजकल के दाशेनिकों को ईश्वर में विश्वास नहीं, नहीं तो शायद्‌ 
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उनके पेरों में भी ऑखों के जोड़े निकल आते। आजकल पेरों की 
तो क्या सर की आँखों के भी लाले पढ़े रहते हैं। अक्षपाद तो 
अतीत काल की विभूति थे | किन्तु आधुनिक काल में भी कुछ लोग 
अवश्य अपने चरित्र से दुनियाँ की धारणा को साथंक करते रहते 
हैं । वास्तव में कोई वगे अकारण बदनाम' नहीं होता। ऐसे ज्ञोग 
दीन-दुनियाँ से बेखबर रहकर तीनों लोकों से न्‍्यारी अपनी 
मथुरा बसाया करते हैं ओर कविवर अकबर' के शब्दों में सारी 
उम्र होटलों में गुजार (बढ़िया होटलों में नहीं), मरने को अस्पताल 
चले जाते हैं | इनमें से कुछ लोग तो ऐसे होते हैं जिनका अन्तः 
(घर) और बाह्य (सामाजिक जीवन) एकसा है। उनको न बच्चों 
की टें-ठें-पे-पें से काम और न दुनियाँ के करुण-कऋन्दन से मतलब; 
क्वेटा का भूकम्प हो और चाहे बंगाल का दुर्मिक्ष, राष्ट्र बिगड़े या 
बने, उनको अपने सोटे-लेगोटे में मस्त पढ़े रहना; न वे ऊधो के 


२ मेरी देनिकी का एक पएछ 


लेने में रहते हैं ओर न माधों के देने में। वे अपनी कल्पना के 
कल्पतरु के नीचे बेठकर अपनी विश्वामित्री सृष्टि रचा करते हैं; 
सो भी जब मौज आई, नही तो वे कल्पना का भी कष्ट नहीं करते । 
कुछ लोग ऐसे हैं जिनका घर की तो परवाह नही, बच्चों के 
लिए दवा हो या न हो, घर में चूहे नहीं आदमी भी एकादशी 
करते हो, को वेचारी नेयायिकों के अनुमान के प्रत्यक्ष आधार- 
स्वरूप आद्र न्धन (गील इन्धन) और अप्नि के संयोग से उत्पन्न धुऐँ 
से अग्निहोत्री ऋषियों की भाँति आरक्त-लोचन (थुएँ के अतिरिक्त 
क्रोध से भी) बनी रहती हा, किन्तु उन्हें सभाओं के संचालन और 
नेतापन से काम | घर में उनके पर, जाल मे पड़ी हुई मछली की 
भॉति, फटफटाया करते हे किन्तु बलिहारी कन्ट्रोल की कि उनको भी 
आटे-दाल का भाव आलड्जारिक रूप से नहीं बल्कि उसके शब्दा् 
में भी मालूम पड़ गया है। मेरे एक दाशेनिक मित्र (श्रीपी, एम. 
भम्भानी) उस रोज शक्कर का पारिवारिक अथेशास्र बतला रहे थे। 
मुझे उन्हें चीनी की समरया से विचलित होते देखकर आश्चर्य 
हुआ | उन्होने कहा--भाई, यह कंट्रोल मुझे भी आसमान से नीचे 
उतार लाया और सं भी अब नोन-तेल-लकड़ी के चक्कर मे पढ़ 
गया हूँ। (ईश्वर को धन्यवाद है कि अब कन्ट्रोल की बाधा 
नहीं रही । ) 
से कभी-कभी उपयुक्त ग्हत्यागी बगे की गगनचुम्बिनी सीमा 
को स्परो कर लेता हैँ. किन्तु पारिवारिकता के क्षेत्र से बाहर नही 
आ। सका हूँ । पारिवारिक जीवन में सामाजिक जीवन का समन्वय 
करना कभो-कभी बड़ी समस्या हो जाता है। ऐसा हाल प्राय: 
बहुत से लखकों का होगा। परिवार मे जन्म लेकर उसकी उपेक्षा 
नहीं कर सकता | कुछ लोग परिवार में जन्म लेते हैं किन्तु परि- 
वार बनाने का पाप अपने ऊपर नहीं लेते है। ऐसे व्यक्ति यदि वे 
अगला जन्म धारण करेगे तो टेरट-व्यूब बेबीज़ के रूप में प्रकट 
होंगे। विज्ञान और समाजशासत्र निष्पारिबारिकता की ओर जा 
रहा है, किन्तु हम लोग भारतीय संरकृति के बन्धन में पत्ने हें, 
पारिवारिकता के बन्धन से बाहर नहीं जा सकते हैं--उसमें गुण 
भी हैं और दोष भी। शुद्ध दूध में भी तो ६० प्रतिशत से अधिक 
पानी होता है। उस पानी के बिना शायद वह दूध हज्म भी न हो। 
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पाप-पुण्य, दिन-रात की भाँति पारिवारिक जीवन भी गुण-दोषमय 
है। दोषों की में कमो अवश्य चाहता हैँ किन्तु उस वेद्य की भाँति 
नहीं हूँ जो ऐसी दवा दे जिससे न मजे रहे ओर न मरीज | अरतु, 
इसी पारिवारिकता-पारायण और सामाजिकता के लिए मनोरथ- 
शील कछुए जसे मुझ उभयजीवी प्राणी को दनिकी का एक प्रृष्ठ 
पढ़ने की पाठकगण ऋृपा करेगे । 

तारीख २१ सितम्बर सन १६४४५ ( केवल यही पएछ लिखकर 
में घबड़ा गया था; वास्तविकता की पुनरावृत्ति मे नही चाहता हूँ )। 

प्रातःकाल ४७ बजे ( लिनलिथगों टाइम से ) उठा। अपनी 
सिद्धान्त और अध्ययन” शीषक पुरतक के लिए ६ बजे तक पढ़ा | 
( मैं उन लोगों में से हूँ जो अपने विशेष निबन्धों के लिए विना कुछ 
पढ़े नहीं लिख सकते । वास्तव में मेरे लेखन में एक तिहाई दूसरे 
से पढ़ा होता है, एक बटा छह उसके आधार से रवय॑ प्रकाशित 
और ध्वनित विचार होते हैं, एक बटा छह सम्रयह्ल सोचे हुए 
विचार रहते है और एक तिहाई मलाडईे के लडडू की बर्फी बना 
कर चोरी को छिपान वाली अभिव्यक्ति की कला रहती है। ) 8 से 
सवा ६ तक कागज कलम सियाही जुटाने में खच किया। आठ 
बजे मध्ये-मध्ये आचमनीयम्‌ तथा पुक्नीफल खण्डों के विराम चिह्नों 
सहित लिखा । 

६ बजे तेयार होकर प्रफकी तलाश में प्रेस गया; अक्षर 
भगवान को छछिया भर छाछकी बजाय बेलन के बल, जगत्‌ 
की कालिसा मिलाकर उँगलियों पर नाच नचान वाले कम्पोजीटर 
देव की अनुपस्थिति में “कॉपी” में काट-छॉट की ओर ग्रफ में 
भी घटाया-बढ़ाया । इस प्रकार उनको कुंफल का सामान 
कर बाजार गया। वहा पहुँचते ही शखर के अन्तिम दिन की 
भॉति स्मृति के तार मंकत हो उठे और घर के सारे अभाषों का 
ध्यान आ गया। किन्तु बाजार में कोई रथान नहीं हैं जहाँ सब 

भाषों की एक साथ पूर्ति हा जाय। अगर अच्छा साबुन राजा- 
मंडी मे मिलता है तो अच्छा मसाला रावतपाड़े में। किन्तु व 
भेस के लिए जुस का अभाव था। बाल-बच्चों को दवा के बाद 
अगर किसी वरतु को मुख्यता मिलती हैं तो भेस के भुस को, 
क्योंकि उसके बिना काले अक्षरों की रृष्टि नहीं हो सकती। मेरी 
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काली भेस धवल दुग्ध का ही सूजन नही करती, वरन्‌ उसके सदृश 
ही घवल यश के सूजन में भी सहायक होती है। इस गुण के 
होते हुए भी वह मेरे जीवन की एक बड़ी समस्या हो गई है। में 
हर साल उसके लिए अपने घर के पास के खेत में चरी कर लेता 
था। इस साल वर्षा के होते हुए भी मेरे यहाँ चरी नही हुई-- 
भाग्यं फलति सबेत्र, न विद्या, न च पौरुष॑--मेरे पड़ोसी के इष्या 
जनक लहलहाती खेती हे । मेरी भेस को उस खेती से ईष्यो नही 
वरन्‌ सच्चा अनुराग है; वह सच्चे भक्तों की भॉति ग्रह-बन्धनों 
को तोड़कर अपने प्रेम का आक्रमण कर देती है। जितना वे 
उसे भगाते हें उतनी ही उनकी चरी रोधी जाती है और जितनी 
उनकी चरी रोधी जाती है उससे अधिक उनका दिल दुखता है। 
मालूम नही इसको अलक्लार शास्त्र मे असंगति कहते हैं या और 
कुछ । घाव लक्ष्मणजी के हृदय मे था ओर पीर रघुवीर के हृदय 
में, वेसे ही रोधी चरी जाती थी और दुःख मेरे पड़ोसी महोदय 
के हृदय में होता था । 
में संघ में पड़ता नहीं, किन्तु कभी-कभी इच्छा न रखते 
हुए भी संघष बड़ा तीब्र हो जाता है। बच्चों के दूध और पड़ोसी 
के साथ संदूभावना में ऐसा अन्तद्वन्द्र उपस्थित हो जाता है जो 
शायद प्रसाद के नाटकों में भी सहज ही न मिले। खेर, आजकल 
उसका दूध कम हो जाने पर भी और अपने मित्रों को छाछ भी 
न पिला सकने की विवशता की ऋँकल के होते हुए भी (सुरराज 
इन्द्र की तरह मुझे भी मठा हुल्लेभ हो गया है ' तक्र शक्रस्य दुलभम 
उसके लिए भुस लाना अनिवाय हो जाता है। कहॉ साधारणी 
करण और अभिव्यज्जनावाद की चचों ओर कहा झुस का भाव १ 
भुस खरीदकर मुझे भी गध के पीछे ऐसे ही चलना पड़ता हे 
जैसे बहुत से लोग अकल के पीछे लाठी लेकर चलते हैं। कभी- 
कभी गधे के साथ कदम मिलाये रखना कठिन हो जाता है, 
( प्रगतिशीलता में वह मुझसे चार कदम आगे र ) लेकिन 
मुझे गधे के पीछे चलने में उतन। ही आनन्द आता है जितना कि 
पलायनवादी को जीवन से भागने में । बहुत से लोग तो जीवन 
से छुट्टी पाने के लिए कला का अनुसरण करते हैं किन्तु मे कला 
से छुट्टी पाने के लिए जीवन में प्रवेश करता हँ। ११ बजे बाजार 
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हाट से भेंस के लिए भुस और अपने लिए शाकभाजी लेकर 
लौटा, स्नान किये; भोजन किया, और करीब-करीब ११॥ बजे 
कालेज पहुँचा । लड़कों को पढ़ाया या बहकाया--मैं गलत पढ़ाने 
का पाप नहीं करता किन्तु जो मुझे नहीं आता उसे कभी-कभी 
कौशल के साथ छोड़ देता हूँ। यदि कोई छंद इम्तहान में आने 
लायक हुआ तो मैं बेश्मानी नहीं करता। अपनी अज्ञता सह 
रवीकार कर लेता हूँ । 
कालेज की लाइब्रेरी से कुछ पुस्तके ली ओर फिर 'साहित्य- 
संदेश” के दफ्तर आया। वहाँ जलपान किया--जल पीकर पान 
खाया; कभी-कभी रुढ़ि अथ में भी जल्पान करता हूँ और कभी 
शुद्ध अभिधाथे में जल का पान करता हूँ। कम्पोजीटर की शिकायत 
सुनी, दीन शराबी की सी तोबा की कि अब न घटाडँगा- 
बढ़ाऊँगा । आप लोगों को कष्ट अवश्य होता है। उनकी अनुनय- 
विनय की ( “अब लो नसानी अब न नसेंहो” )। किन्तु क्या करूँ 
आदत से मजबूर हूँ। बनियों की पाछिल बुद्धि होती है, लिखने 
के बाद कहीं प्रुफ पढ़ने पर ही शोधन सूमते हैं । प्रफ॑ पढ़े | कम्पो- 
जीटरों से बढ़कर स्वयं मफल का शिकार बना। ४ बजे घर 
गे 3५ कि 6 हि 
लौटा । अभावों की नई गाथा सुनी; घर की भूली हुई समस्याएँ 
सामने आईं। खूँटा उखाड़कर भैंस भाग गई थी, उसकी सॉकल 
किसी ने उतार ली है; क्‍या फिर दुबारा बाजार जाऊँ ?१ इसी 
संकल्प-विकल्प में दुग्धपान किया। रात्रि में जल के माजेन और 
आचमन से निद्रा देवी का जो तिरस्कार किया था, उसका प्राय- 
श्चित किया। उठकर भाई को पत्र लिखा। रमणीयता के सम्बन्ध 
में हमारे यहाँ कहा गया है: 'च्णेक्षणे' यन्नवतामुपेति तदेव रूप॑ 
रमणीयताया: अर्थात्‌ जो क्षण-क्षण में नवीनता धारण करे वही 
रमणीय है। मेरी घरेलू समस्याएँ मेरी कल्पना से भी चार कदम 
आगे रहती हैं। फिर मैं उनको सुन्दर क्यों न कहेूँ। शास्त्रीय परि- 
भाषा के बाहर में नहीं जा सकता। आज किसी ने भेस की 
जंजीर चुराली तो कल पढ़िया ने खेत खा लिया। मेरी शान्ति के 
भंग करने के लिए एक नया एटम बम रोज तेयार रहता है। 
किसी को बुखार आ गया तो किसी के दॉत में दद है। कभी 
चीनी वर्षोफालीन नदी की भाँति राशन की मयोदा को पार 


है मेरी देनिकी का एक प्रछ 


कर गयी तो कभी कपड़ों की चचों। सर्वोपरि, लड़ाई के दिनों में 
सुरसा के मुख की भाँति बढ़ते हुए खर्चो के अरितत्व म कलियुग 
में श्रद्मा की भाँति घटते हुए बेक शषा को बौद्धों के परम तत्व 
( शून्य ) की गति से बचाने की फिक्र। धन भी हो तो वस्तु का 
अभाव | कपड़ों के सम्बन्ध में डिरिट्रस्ट सप्लाई ऑफिसर से 
मिलने का संकल्प किया, घर में इधर-उधर का वातीलाप। साय॑- 
काल को अपने पड़ोसी द्विवेदी के यहाँ बंठकर रित्रयों के वेदा- 
ध्ययन के अधिकार पर चचा की। (यद्यपि मर घर मे किसी के 
बेद पढ़ने की आशंका नहीं, फिर भी शहर के अन्देशे से परेशान 
होने में कुछ ट्रेजडी के पढ़ने का सा आनन्द आता है। ) मैने कहा 
कि जब बियों में मंत्रद्रष्टा हे तो उनको वेदों के पढ़ने का अधि- 
कार क्यों नहीं ? उन्होंने कहा जो शाखत्र में लिखा है वह लिखा 
है, उसमें संगति लगाने और तक उठाने की गुञ्जाइश नहीं। 
विचारों में घार मतभेद होते हुए भी वातोौलाप कटुता की सीमा तक 
नहीं पहुँचता । और में उनके यहाँ बेठकर '“काव्यशासत्र विनोदेन 
कालोगच्छति धीमताम' की उक्ति को साथेक करता रहता हैं । 
रात का सवेरे की साहित्यिक चोरी के लिए कुछ पढ़ा, बच्चों से 
वातोलाप किया। कुछ मनोविनोद हुआ। 
कभी-कभी जब वे करुण, रोड या वीर रस का लौकिक 
प्रदशन करने लगते हैं तब मुझे प्रसाद की निम्नलिखित पंक्तियों 
की साथकता संमझू में आने लगती है--- 

ले चल वहाँ भुलावा देकर, 

मेरे नाविक धीरे - धीरे; 

जिस निर्जेन मे सागर लहरी 

अम्बर के कानों में गहरी-- 

निश्छल प्रेम-कथा कहती हो, 

तज कफोलाहल की अबनी रे। 
बच्चों को में पढ़ाता बहुत कम हूँ। यहाँ तक कि मेरे बरूचे 
भी मुझ पर इस बात का व्यंग करने लगते हैं। मेरे एक शिष्य 
प्रवर ते ( जब आचाय॑ प्रवर कहलाते हैं, तो शिष्य प्रवर भी कह- 
लाने चाहिये ) किसी प्रसंग में कह्ाा--हम तो आपके बच्चे हैं, 
आपका आशीषोद चाहिये। मेरें कनिष्ठ पुत्र विनोद ने, जिसकी 


मेरी देनिकी का एक पृष्ठ ७ 


आयु प्रायः बारह साल की है, तुरन्त उत्तर दिया, “आप अगर 
बाबूजी के बच्चे बनेंगे तो वे आपको पढ़ाना छोड़ देंगे क्‍योंकि 
आप बच्चों को नहीं पढ़ाते हैं।” यही मेरे पारिवारिक जीवन 
की कमी है। वेसे इन भंझटों के होते हुए भी अत्यन्त सुखी हैँ। 
चारों ओर अनुकूलता और आज्ञाकारिता है। में हृदय की 
सचाई से कह सकता हूँ कि जन्म-जन्मान्तर में भी मेरा जन्म 
इसी परिवार में हो। में मोक्ष के लिए उत्सुक नहीं हूँ । 
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नोट--इस दिनचर्या में थोडा परिवर्तन हो गया है। मैंस के 
प्रति तुलसीदासजी का सा अनन्य भाव रखते हुए भी अब भेंस के स्थान 
पर गाय पाल ली है। समस्‍्याएँ तो करीब-करीब वे ही हैं। आजकल 
मेरे पड़ोसी के यहाँ घास अच्छी है--वैसे भी पराई पत्तल का भात 
अच्छा लगता है--उस पर आक्रमण होता है। समय मिलने पर मै रघुवंश 
(२। ५) मे वर्णित महाराज दिलीप के पूरे कार्यक्रम का अनुकरण करता 
हँ--“आस्वादवर्धिः कवलेस्तृणानां कश्ड्यनेदंशनिवारणैश्र' अर्थात्‌ घास के 
सुस्वादु आसो से, खुजलाने से और डॉस उड़ाने से मैं उसे प्रसन्न करना 
चाहता हैं; केवल एक बात की कसर रह जाती है--मैं उसकी अ्रव्याहत 
स्वच्छुन्द गति में सहायक नहीं हूँ और यह नहीं कह सकता “अव्याहते: 
स्वेरगतेः/ क्योंकि उसके स्वच्छुन्द विचरण में पड़ोसियों के विनम्न परन्तु 
तीखे उपालम्भों का मय रहता है। मै यदि सम्राट्‌ होता तो उसकी 
अबाधित गति पर आक्तेप करने का किसी को साहस न होता। भुस के 
लिए मुझे अब बाजार नहीं जाना पडता। बाजार हाट का बहुत सा 
काम अब मेरा कनिष्ठ पुत्र विनोद कर लेता है। कम्पोजीटर अब भी 
मुझसे परेशान हैं । 





[ मेरी असफलताएँ? ] 
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जहाँ मुझमें भले आदमी का ढोंग रचने की भ्रब्ृत्ति बहुत 
काल पू्े से थी ( मुझमें उतनी भलमनसाहत अवश्य है. जितनी 
कि कलई करने के लिए सोने की मात्रा आवश्यक होती है ), वहीं 
अब करीब पॉच वे से रक्तचाप, मधुमेह, मन्दाग्नि आदि बड़े 
आदमियों के रोगों के साथ मैने वंषंगॉठ मनाने का भी रोग 
अपनाया है। वास्तव में यह मेरी पॉचवी वर्षगॉठ है क्‍योंकि अभी 
मैंने केवल पाँच ही वार वर्षगॉठ मनाने का उपक्रम किया है। 
यंद्रपि जीवन का ग्रत्यक क्षण भगवान की देन है, तथापि भे 
समभता हूँ कि साधारण संयम से जीवन व्यतीत करने वाला 
व्यक्ति साठ वर्ष तक अपने संयंम के अधिकार से सुखेन जी सकता 
है। किन्तु उसके पश्चात्‌ प्रत्येक वर्ष इेश्वर की अमूल्य देन है। 
इसीलिए इेश्वर के ग्रति कृतज्नता प्रकाशित करने के अथे ( यद्यपि 
में बौद्धिकता की अपेक्षा भावुकतावश ही ईश्वर में विश्वास करता 

) प्रतिवर्ष वर्षगॉठ मनाने लगा हैँ । 

उत्सव-प्रियता मनुष्य की सहज प्रवृत्ति है। यह उसकी 
सामाजिकता की सहज वृत्ति की परिचायक है। किन्तु जन्म-दिन 
जसे उत्सवों में सामाजिकता के साथ वयक्तिकता का पुट भी 
करीब-करीब बराबर मात्रा में रहता है। इस उत्सव में जहाँ तक 
सामाजिकता है वहाँ तक मुझे प्रसन्नता है, किन्तु इसमें जो वेयक्ति- 
कता है उसके लिए में लज्जित हैँ, क्योंकि अपने लिए दूसरों को 
कष्ट देना (चाहे बह लेख पढ़ने का ही क्‍यों न हो) अक्षम्य दोष है । 

कठिनाइयों और बाधाओं के होते हुए भी में ईश्वर के प्रति 
अनुगृहीत हूँ कि संसार में जितनी दुःख की मात्रा है उसको देखते 
हुए मुझे अपने हिस्से से बहुत कम मिला है, किन्तु इस विषय में 
में साम्यवादी नहीं बनना चाहता हूँ (और न मेरे साम्यवादी मित्र 
ही दुःख का साम्यवादी बटवारा चाहेंगे )। इसी कारण में सुख 
ओर वंभव में साम्यवादी बनने के लिए बहुत उत्सुक नहीं हूँ। दुःख 
ओर कठिनाइयों पर विजय पाने में इेश्वर की कृपा के अतिरिक्त 
मेरी हास्यश्रियता और 'काव्यशाख विनोदेन! कालज़्यापन करने की 
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प्रवृत्ति ही सहायक है। वारतबिक दुःखों से, जिनमें रवजनों की 
बीमारी मुख्य है, अवश्य दुःखी हुआ हूँ, किन्तु कल्पित दुःखों-- 
विशेषकर आथिक कठिनाइयॉ--से मे विचलित नहीं हुआ हूँ । 
मति अति नीच रुचि अति आछी; चाहिअ अमी जुर न 
छाछी | यद्यपि रुचि के अनुकूल मति नही है तथापि छादछी की 
तो कमी नहीं रही, दूध भी बिना कसी कठिन परिश्रम के मिल 
गया है। उसको मेने अमृत करके ही माना है। तुलसीदासजी की 
भाँति न तो में कभी छाछी को लल़्चाता रहा और न बडे होने 
पर सोधे दूध की मलाई को नखरे और नाराजी से खाया-- 
छाछी को ललात जे ते राम नाम के प्रसाद, खात खुनसात सोधे 
दूध की मलाई है । मेने दथ का हरणएक रूप में रवागत किया है 
(सपरेटा को छोड़कर)। दूध मेने गरम ही पीना चाहा है। असा- 
वधानी मेरा जन्मगत दोष है क्योंकि बसनन्‍्त से एक दिन पर्व 
में इस संसार में आया किन्तु मै उससे (दूध से) जला नहीं 
इसलिए छाछ को फेंक-फेंक कर पीने की आवश्यकता नहीं पड़ी । 
जीवन में पर्याप्त लापरवाही रही | अनियमितता ही मेरे जीवन 
का नियम और विधान रहा। जीने के लिए जितने खाने की 
आवश्यकता है उससे कही अधिक खाया। रसना का संयम मे 
न कर सका | मे सब चीजों का आरवाद लेकर रसना शब्द को 
साथेक करता रहा हूँ । मै न खाने के लिए जिया और न मैने जीने 
के लिए खाया वरन इसलिए खाया कि खाना भी जीवन का एक 
सदुपयोग है। किन्तु में मयोदा से बाहर नहीं हुआ। मेंने मध्यम 
ग्रतिप्रदा का अनुसरण किया। में जानता हैँ कि उचित मात्रा में 
विष भी ग्राह्मय हो जाता है। पराज्ञ का मैने आदर किया किन्तु 
उसके लिए 'पराज्न॑ प्राप्य दुबद्धे मा शरीरेपु दया कुर' का सिद्धान्त 
नहीं बरता; शरीराशि जन्मनि जन्मनि! में इतना हृढ़ विश्वास 
नही कि भोजन के लिए जीवन को खतरे में डालें। फिर भी 
जहाँ खतरे की घंटी बजी वहाँ डाक्टरों के कठोर शासन में अपने 
को रख दिया । 
में बहुत आदर्शवाद में नहीं पड़ा। अकरणाद मन्दकरण 
श्रेय” का सिद्धान्त मेरे जीवन को क्रियाशील बनाये रखने में 
सहायक रहा है। पर कभी-कभी मेने वीछी का मन्त्र न जानते 
ब्र्‌ 
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हुए साँप की बॉबी में हाथ डाल दिया है। हिन्दी साहित्य को 
भली भाँति न जानते हुए भी संरक्ृत-साहित्य से भी मैने खिलवाड़ 
किया है। इसका एक कारण यह भी हेकि संरकृत के पंडित 
प्रायः मौन रहना ही पसन्द करते हैँ। जब कोयल मोन हो जाए 
तो क्‍या मेंढक भी टरटर न करे ? मुझे अपनी साहित्यिक न्यून- 
ताओं का ओरों की अपेक्षा अधिफ ज्ञान रहा है। सॉप के पैर 
सॉप को ही दीखते हैं”, इसलिए जितना मान मुमे मिला उसे पर्याप्त 
से अधिक मानकर मैने शिरोधाय किया। अजरामरवत प्राज्ञो 
विद्यामथंत्र चिन्तयेत! का अनुसरण करते हुए घिद्या बहत तो न 
मिली किन्तु वह मूर्खो में रब जमाने के लिए पयाप्त हे। कुशल 
व्यापारी की भॉति भे अपने विद्या-यन का तिजोरी में बन्द करके 
नहीं रखता वरन्‌ पुरतर्के लिखकर उसे गतिशील बनाए रखता हैं | 
विद्या मनोरंजनी होने के साथ अथंकरी भी हो जाती है | 

इश्वर ने मुझे धन भी बेहिसाव दिया हे। बेहद तो उसे 
नही कह सकता क्योंकि आजकल्न तो वज्ञानिक लोग तारागणों 
की गणना करना भी असम्भव नहीं मानते हैं। वह बेहिसाव 
इस अथ में है कि में आलरयवश आय-टयय का हिसाब नहीं रख 
सका। में केवल इतना ही जानता हैं कि वष के अन्त भें सो और 
दो सो के बीच की रकम और उससे भी कम बाकी बच रहती है 
स सन्‍्तोष में खल के से इतराने की वात आ जाती हे--डुद्र 
नदी भरि चली उतराई, जस थोरेउ धन खल्ल वोराई ।! 

मैंने साहित्य-सेवा अवश्य की, किन्तु मुझमे गहरी पेठ का 
अभाव रहा। सन्तोष केवल इतना है कि किनारे बठे हुए ही बहत 
से रत्न मिल गए । से उनका उदारताएब्ंक वितरण करता रहा और 
उस वितरण में सररवती के भंडार की अज्ञेबता ही प्रमाशित होती 
रही। इश्वर को कोटिशः धन्यवाद देता हैँ कि उसने मुझमें इतनी 
साहित्यिक व्युत्पन्नता नहीं दी कि में रेशम के कीड़े की भाँति अपने 
हो जाल में लिपट जाऊँ और उसके कारण आलोचना के गरम 
जत्न में डाला जाऊँ। 

साहित्यिक ज्ञान के खोखलेपन के साथ, जिसको में प्रायः 
प्रकट नहीं होने देता, मुझमें नेतिक गाम्भीयें का भी अभाव रहा 
है। यंद्यपि परहित के घ॒र्म का उचित से कम मात्रा में ही पालन 


/ण॥ 
श्र 
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कर सका हूँ, तथापि परपीड़न की अधमाई से यथासम्भव बचता 
रहा हूँ। मुझमें कमजोरियों रहीं किन्तु मेने उन कमजोारियों को 
कमजोरियाँ ही कहा । यद्यपि मैंने महात्मा गांधी की भांति उनका 
उद्घाटन नहीं किया फिर भी उनको किसी भव्य आवरण के नीचे 
छिपाने का प्रयत्न भी नहीं किया। अपनी कमजोरियों के ज्ञान ने मुमे 
दूसरों की कमजोरियों के प्रति उदार बनाया । दूसरे के पक्ष को 
मेने सदा मान दिया। अपनी भूल को स्वीकार करने के लिए सदा 
तैयार रहा | इसी कारण में दूसरों के येर-पिरोध से बचा रहा; 
यद्यपि कभी-कभी ऐसी बात सुनने को मिल गई--“दूसरों के प्रति 
अपराध कर, उनका नुकसान कर; क्षमा माँगने से क्‍या लाभ! 
यह तो जूता मार कर ढुराले से पोंछते की नीति हुई ।” दूसरों के 
किए हुए उपकार का में प्रत्युवकार तो नहीं कर सका, मे अपने 
उपकारी के लिए यही शुभ कामना करता रहा कि बह ऐसी परि- 
रिथति में न आए कि उसको मेरे प्रत्युपक्रार की जरूरत पड़े ( और 
मैं भी आलरय का सुखद घमे त्याग कर कट में पड, ) किन्तु मैते 
अपकार के बदले अपकार करने को भी चेटा नहीं की ओर न 
कभी उपकारी का कृतव्न ही हुआ | उनका फ़िया हुआ अपका र मेरे 
हृदय से पानी की ल्कोर की भाँति सहज तो नहीं विज्लीन होगया 
किन्तु वह पत्थर की लकोर नहीं बना। अधिक से अधिक बालू 
की लकीर वनकर रह गया जो उनके एक कोमल शब्द से मिट 
गया । कभी-कभी मेरी हास्य-व्यंग्य की बृत्ति ने मेरी सब्जनता पर 
अवश्य विजय पाली है | कोई अच्छा व्यंग्य मिज्न जाता है. तो उसे 
बिना लिखे नहीं रहता। बड़ों की ईंष्या अवरय की किन्तु पराई 
विभूति देखकर जूड़ी नही आई। न मैं (विन काज दाहिन बा” 
हुआ क्योंकि दुनिया में पैसे ही मुप्तीवते काफी हैं, दाहिने-बाएँ 
बनकर नई मुशप्तीतत मोल लेना मैं मूखता समझता रहा हूँ। उन 
निपेधात्मक गुणों से मेने संतोप किया | 'यही हमार बड़ सिबरका:, 
भूषन बसन न लेहि चुराई । 

सत्य की मैने हृदय से सराहता की किन्तु भीरुतावश असन्‍्य 
का उम्र विरोध करने क। साहस न कर सका। श्रष्टाचार से में 
स्वयं यथासम्भव बचा किन्तु दूसरों को भ्रष्टाचार से न रोक सका | 
शहर के अंदेशे से लटने को मुझमें उदारता नहीं आई। इसका 
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मुझे पश्चात्ताप है। कभो-कभी "मा त्र्यात्‌ सत्यमश्रियम्‌” की वृत्ति 
समाज के लिए अहितकर सिद्ध हुई है। मेरी दाशनिक प्रवृत्ति ने 
असत्य में भी सत्य की चिनगारी देखने के लिए मजबूर किया। 
इसलिए मेरे निशेय दो-दूक कटे-छटे नही होने पाते । कुछ लोगों ने 
मेरे नकार को शिविल बतलाया हे, यह उतका कथन ठीक है 
किन्तु उसका मुझे खेद नही है । 

मैंने धर्म के विषय में 'स्वस्य च प्रियमात्मन:' के आधार पर 
अपने को ही अधिक प्रमाण माना है। मेरे इस वुद्धिबाद से मेरे 
पूज्य पिताजी और मेरे कई धार्मिक मित्र भी अग्रसन्न रहे, किन्तु 
मैंने श्रीमद्भगवद्गीता की उद्ारता का आश्रय लेकर (ये यथा मां 
प्रपद्यन्ते तांस्तथथेव भजाम्यहम ) अपनी ही मनमानी की, और लोगो 
से कह दिया कि 'स्वल्पसप्यरय धमेस्थ त्रायते महता भयात्‌। मैने 
निवृत्ति की अपेक्षा प्रवृत्ति को अविक श्रेयर्कर समभाा। वेराग्य 
साधन के मोल की मैने परवाह नहीं की किन्तु कवीन्द्र रवीन्द्र के 
शब्दों में 'असंख्य बन्धचन मामझे; महानन्दमय लभिव मुक्तिर स्वाद” की 
नीति को अपनाया | विश्राम कर भौतिक जीवन को लम्बा करने 
की अपेक्षा कायंरत रहकर जीवन की सम्पन्नता बढ़ाने को अधिक 
महत्व दिया। जोवन की दीधघता का माप काये-बाहुल्‍य में है। 
जीवन के सुख-भोग और वेभव से वेराग्य नहीं घारण किया | 
केवल इतना ही प्रतिबन्ध रखा कि वह विज्ञास-बेसव अन्यायार्जित 
न हो। सम्यक्‌ आजीविका का सदा ध्यान रखा। 

जीवन के अन्य कार्यों सें भी दूसरों की बात को सुना 
अवश्य किन्तु की मनमानी ही। परोक्त न मनन्‍्यते' का गुण या 
अवगुण पंडितों और मूर्खो में समान रूप से रहता है। मूर्खों में 
वह हठवाद कहलाता है. और पंडितों में वह दृढता के नाम से 
अतिष्ठित होता है। मैं अपने सम्बन्ध में उसे हठबाद ही कहूँगा। 
मैं दूसरे की बात को तभी मानता हूँ जब उसे अपनी बना लेता हूँ। 
उस आत्मीकरण की क्रिया में अपनी-पराई का समन्वय हो जाता 
है। दूसरों की बात का सार भ्रहण करने को तैयार रहता हूँ किन्तु 
अपनी बात को भी हेय नही समझता | भारतीय समन्वयवाद मेरे 
जीवन का ल्द्य रहा दै। इस समन्वयवाद से एकनिए लोग 
अग्रसन्न भी रहते हैं, किन्तु मे समझता हूँ कि यदि मैं भूल भी 
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करता हूँ तो वह सत्य की प्रतिष्ठा की ओर ले जाने वाली होती है । 
मेरी आलोचनाओं में भी यही सारम्राहिता रहती है| इससे लेखक 
लोग तो प्रसन्न रहते हैं, किन्तु अन्य आल्लोचक उनको कभी-कभी 
निर्जीव कहने पर उतारू हो जाते हैं। 

मेरी आलोचना खीर और मक्खन की सी मीठी, स्निग्ध 
ओर मुलायम होती है | कही-कही कोई व्यंग्य का बादाम निकल 
आता है। यद्यपि मैं स्वार्थी अवश्य रहा हूँ तथापि मैंने परकीर्ति 
को नष्ट करके कीर्ति नहीं चाही है। स्वार्थोी होकर भी सिद्धान्ततः 
मानवतावादी रहा हूँ। 'परहित निरत निरन्तर मन क्रम वचन नेम 
निवहोंगो' के संकल्प को तो आलरय और स्वाथंवश न निभा सका 
किन्तु सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सम्तु निरामया” का मानसिक शिव- 
संकल्प चारपाई पर पड़े-पढ़े कम से कम अपने स्वजनों के लिए 
अवश्य कर लेता हूँ। बीभत्सता से में सदा बचता आया हूँ, शाल्नीनता 
का सदा माल किया और सौन्दर्य से, चाहे वह बाह्य हो और चाहे 
आन्तरिक, सदा आकर्षित होता रहा हूँ, वह मन में एक अपूवे 
सुखद साम्य उपस्थित कर देता है। मैने अपनी सोन्दर्योपासना 
को यथासम्भव सात्विक बनाने का प्रयत्न किया हैं। कालिदास 
का यह वचन कि “यदुच्यते पावति पापबृत्तये न रूपमित्यव्यभि- 
चारि तद॒चः अथोत्‌ यह जो कहा जाता है. कि रूप पाप वृत्ति के 
लिए नहीं बिलकुत्न ठीक है, मुके भो यह सोलह आने नहीं तो 
चोद्ह आने अवश्य ठीक मालूम पड़ता हे--विशेषकर इसलिए कि 
पाप-पुण्य के बीच की रेखा निधारित करना बहुत कठिन है । 

क्रियाशीलता में सिद्धान्ततः विश्वास रखते हुए, घोर गंभीर 
अध्ययन में मनोयोग नहीं दे पाता हूँ। मे ज्ञान मन्दिर की देहली 
से ही उसकी सौम्य मूर्ति कॉक सका हूँ। उसके भीतर प्रवेश के 
लिए परिश्रम किया पर प्राप्त करने में असमथे रहा हूँ! मेरे ज्ञान 
में भी एकनिश्ठता नहीं है। इसलिए में साहित्य और आलोचना 
के विषय में अपने को पिछड़ा हुआ पाता हूँ। इसलिए इन वेयक्तिक 
निजन्‍्धों में मन रमा लेता हूँ ओर कर्मा मनोविज्ञान ओर दशेन की 
चर्चो कर लेता हूँ। धन के अभाव में अजित यश और पू्वेकत पुण्यों 
के आधार पर जीवन-यात्रा चल्ा रहा हैँ और आशा करता हूँ कि 
चोद्ह को पाँच से गुणा करने में सफत हो जाऊँगा और पनन्‍्द्रह 


१४ आत्म-विश्लेषयाँ 


का पहाड़ा प॑जे तक पढ़ गया तो अपने को पूणंकाम समभगः 
बशर्तें कि कुवेश्नेचेह कमोशणि जिजीविषेच्छ॒तं संमाः ( इशांवास्य ) 
(मे शत की इच्छा नहीं करता, न वे मुझे प्राप्त हो सकते हैं ) | 

इतनी और इनसे अधिक न्यूनताओं के होते हुए भी घर में 
ओर बाहर स्नेह की पूण मात्रा मिली, इसी से इस जीवन-दीप में 
ज्योति बनी हुई है। मुझे इस बात का हणषे है कि मे राजनीतिक 
सत्ता से वंचित रहा हूँ, इससे मुफ्के अपने प्रशंसकों की ईमानदारी में 
सन्देह करने की गंजाइश नहीं रहती, उनके वचनों में चाटुकारिता 
की गंध नहीं रहती । | 

में सबसे पहले जल में लक्ष्मी का प्रादुर्भाव करने वाले और 
विष को अस्त बनाकर उसका मदिरा के साथ योग देकर तीनों 
का बन्धुत्व प्रमाणित करने वाले डाक्टरों का, जिनकी कृपा से मैंने 
पंसठ वर्ष पूरे किये और से ओरिऐन्टल बीमा कम्पनी की अत्यधिक 
सतकता का, जिसके वश उन्होंने साठ वर्ष की मियाद का बीमा 
करने से इन्कार कर दिया था, उपहास कर सका; विद्वानों का 
जिनके सम्पक में आकर बहुत कुछ सीखा; प्रकाशकों का जिनकी 
कृपा से काले अक्षर भेंस के समान दुधार बन गये; और अन्त में 
जगदाधार इश्वर का, जिसने नीचे के श्लोक में दिये हुए एक 
सद्गृहस्थ के प्राय. सभी उपकरण मेरे लिए उपस्थित कर दिये हैं, 
हृदय से अनुग्ह्दीत हूँ । 

सानन्दं सदन॑ सुताश्व सुधियः: कान्‍्ता भनोहारिणी 

सन्मित्र॑ सुधन॑ स्वयोषिति रतिः सेवारता. सेवका:। 

आतिथ्यं सुरपूजनं प्रतिदिन मिपष्ठान्न पानं गृहे 

साधोः संग उपासना च सतत धन्यो गृहस्थाश्रमः ॥। 

ब इस अहंवाद की--जिसका पग्रायश्चित्त मे केवल इतना 
ही कर सकता हूँ कि तीन मास तक दूसरों के अहंवाद की 
आलोचना न करूँगा क्योंकि अब में उनका समानधमो बन गया 

(अन्तर केवल इतना ही है. कि में इस अहंवाद की ऊब से 
पूणुं तया सचेत हूँ) | इतिश्री करता हूँ और अपने पाठकों से उनका 
समय नष्ट करने के लिए क्षमा-याचना करता हूँ क्‍योंकि जो कुछ 
मेने इसमें लिखा है परहिताय की अपेक्षा आत्माम्रिव्यक्ति और 
स्पष्ट शब्दों में कहिए तो आत्म-विज्ञापन के लिए लिखा है । मेरे 


आत्म-विश्लेषण १४ 


जीवन में कोई ऐसी चीज नहीं रही जिसको में गषे से लिखता। 
जो कुछ लिखा वह सब वाणी-विज्ञास माना है, जिसका लोभ में 
संवरण करने में असमर्थ रहा। वबारतव में मैने अपने जीवन में 
कोई बड़ा काम नहीं किया। जिस काम को मैं करने में समर्थ 
हुआ वह मेरे लिए बड़ा नहीं रहा क्योंकि में जानता हूँ. कि जिस 
काम को में कर सका उसे कोई भी मूख कर सकता, नहीं तो मैं ही 
उसे केसे कर सका ? 

| 'साधाहिक हिन्दुस्तान! (फरवरी; ५३) | 


मेरा सकान 


मुगल सम्राट शाहजहाँ जब केद में थे, तब उनसे पूछा गया 
कि आप क्‍या काम करना चाहेंगे ? उन्होंने उत्तर दिया--लड़कों 
को पढ़ाना । इसके प्रत्यत्तर में उनके सआदतमंद पुत्र शाहंशाह 
ओऔरंगजेब ने फरमाया कि अव्बाजान, आपके दिमाग से बाद- 
शाहत की बू अभी नहीं गई है ।' न मल 

छतरपुर राज्य से लौटने पर मैंने भी जन बोर्डिज्न हाउस, 
आगरे की अनाहारी वा अनारी (र0700/"७7 ९) आश्रमाध्यक्षता 
(वार्ड नशिप) स्वीकार की । लोग कहेंगे, मेरे दिमाग से भी राज्य 
की बू नहीं गई थी, ठीक है । प्रोफेसरी में तो निजी संबंध का प्रायः 
अभाव होने के कारण अधिकार की मात्रा कम रहती हे, 
वाडेनशिप में घनिष्ठतर सम्बन्ध होने के कारण वह कुछ अधिक 
हो जाती है । किन्तु मेरे मत में शासन का अभाव ही शासन की 
श्रेपतता थी ( 88 8&0ए९"७०७॥॥ 49 908४ एाठं 80787१8 
]8७७४ )। दुभाग्यवश मेरे सिद्धांतों के लिए जेन बोडिंज्ज हाउस 
का वातावरण उपयुक्त न था। विद्यार्थियों में प्रीति का भय बहुत 
कम था और भय की प्रीति भी अधिक न थी। अधिकारीबगे 
भी “भय बिन होइ न प्रीति! के पूण अनुयायी और दण्डविधान 
के घोर समर्थेक थे। वे मेरी अपेक्षा आदशेवादी भी कुछ अधिक 
थे, बी सवीं शताब्दी की अंगरेजी सभ्यता में पालित-पोषित बाबू 
लोगों से निशाचरी वृत्ति (रात में चरने या खाने की वृत्ति) छुड़ाना 
चाहते थे | मे चाहता था कि राम-राज्य की भाँति, “दण्ड जतिन 
कर! ही रह जाय, अथोौत्‌ दण्ड सजा के रूप से उड़ जाय, और 
दंड ( डंडा ) केवल संन्‍्यासियों के हाथ में ही रहे, किन्तु राम- 
राज्य कलियुग में कहाँ ? 

में यह अवश्य कहूँगा कि सब विद्यार्थी दंड के अधिकारी 
न थे। दंड के अधिकारी लोगों ने भी मेरे साथ कभी उद्ंडता का 
व्यवहार नहीं किया। मेरे प्रति उनका सौजन्य-साव ही रहा। 
उनसें इतनी शिक्षा न थी कि वे यह समझें कि बन्ध्न्त में ही मुक्ति 
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है, आत्मसंयम में ही आत्मसंम्मान है; वे सज्जन होते हुए भी 
निशाचर ( रात्रि में भोजन करने वाले ) बनन से रुक नही सकते 
थे। टेनिस का खेल उनको दीपक जलने से पूव खा लेने में बाधक 
होता था। मुझमें पज्यपाद निम्बाकोचाय# को सी सामथ्य न थी 
जो सायंकालीन सूर्य को नीम के पेड़ से नीचे उतरने के लिए कुछ 
काल तक राके रहें। में लड़कों की खेल की स्वाभाविक प्रवृत्ति सें 
बाधक नहीं होना चाहता था। जन बोडिज्न हाउस के लिए धन 
देने वालों की सायंकाल से पू० भोजन कर लेने की सदिष्छा से से 
विद्यार्थियों को अवश्य अवगत करा देता था। अधिकारियों का 
भी मेरे प्रति सोजन्य ही रहा, इसीलिए मतभेद होते हुए भी 
छोई बमनस्य नहीं हुआ । 

में यह समझता था कि स्वगे से भी पुरय क्षीण होने पर लोग 
यलोक में भेज दिये जाते हैं, फिर राज्य और अधिकार के लिए 
भारय का बहुत दिन आश्रय लेना बुद्धिमानी का काम' नहीं था। 
मयादा पुरुषोत्तम श्री रामचन्द्रजी ने पिता की आज्ञा से राज्य को 
'कीर के कागर ज्यों' और “बटाऊ की नाई” छोड़ दिया था और 
इस युग में भी सम्राट्‌ एडवड अप्टम को ऐसे राज्य को छोड़ने में; 
जिस पर कभी सूयोरत नहीं होता, एक मुहूत्ते की भी देर न हुई, तो 
मुझे अपने छोटे से राज्य को छोड़ने में देर लगाना रवाथपरायणता 
को पराकाए ग्रतीत हुईं | अन्त में मुझे कभी न कभी वह पद छोड़ना 
ही पड़ता । गोरवामी तुलसीदासजी के निम्नलिखित कथन का 
सहारा मिल गया--“अन्तह तीहि तजेगे पामर तू काहे न तज अब 
ही ते!। मेने त्यागपत्र भेज दिया। त्यागपत्र सखेद रवीकार भी 
हो गया । इतने में ग्रीष्मवकाश आगया,; मुझे! पेनशन-स्वरूप अधि- 
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$# कहा जाता है कि एक श्री निम्बाकाचायय का एक जेन पडित से 
शासत्राथ हुआ और शाख्रार्थ होते-होते शाम होगई। जेनाचाय जी भोजन के 
लिए. जाना चाहते थे ओर शाख्रार्थ समाप्त करने के लिए उत्सुक हो उठे। 
श्री निम्बाकाचार्य ने शास्राथ का आनन्द जारी रखने के लिए सूर्य देव 
से कह दिया कि जब तक शाज्लार्थ समाप्त न हो और जैनाचार्य भोजन 
न करले तब तक सूर्य देव सामने के नीम से नीचे न उतरें। इसी से उनका 
नाम निम्बाक पड़ा | निम्ब > नीम-+-अ्रर्क ८ सूर्य । 

रे 
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कारियों के सौजन्य-वश बोड्डिंज्ग हाउस के क्वाटेरों में दो मास 
ओर ठहरने की बिना माँगे आज्ञा मिल गई । 

आज्ञा तो मिली, किन्तु मुझे नीति-वाक्य याद आया कि 
स्थानश्रष्टा न शोभन्ते केशाः दन्‍ताः नखाः: नरा: इसलिए मैने 
भविष्य के बारे में विचार किया | क्राए के मकान मिल्ल सकते 
थे | थोड़े किराए के मकान पसन्द नहीं आते और अच्छे मकानों 
का किराया इतना अधिक था कि इसके प्रतिमास अदा करने में 
मेरे पेर सौर से बाहर निकल जाते | भूखों नही तो जाड़ों अवश्य 
मर जाता । 

जलेसर में मेरा पेतुक घर है, किन्तु वहाँ न तो बच्चों की 
शिक्षा का प्रबन्ध और न मेरे स्वाध्याय का सुभीता था। वहाँ चुज्ली 
की चचों ओर निरीह जजरितकाय किसानों को आतह्डुभार से 
दबाने और मरों को मारने की शेखी बघारने वाले शाहमदारों, 
सत्ताधिकारी जमीदारों तथा अनारी मजिस्ट्रटों की गर्वोक्तियाँ 
सुनने के सिवा क्या रक्खा था? यद्यपि में क्षीण-तेज था तथापि 
मुभमें दूसरों का प्रताप न सहने वाला सहज स्वभाव बना हुआ 
था, फिर जल्ेसर में मेरी कहाँ गुजर ? 

आगरा में विद्यार्थी जीवन व्यतीत करने के कारण उससे 
विशेष मोह हो गया हे। उसको छोड़ने की इच्छा नहीं होती। 
लोमश ऋषि को आदशे मानकर मकान बनाने के; सिद्धान्त रूप 
से, में खिलाफ हँ। लोमश ऋषि की इतनी आयु है. कि जब ब्रह्मा 
का एक वे होता है, तब वे अपने शरीर का एक बाल नोचकर 
फेंकते हैं ओर इस अकार जब उनके सारे शरीर के बाल निकल 
जायँगे, तब उनकी मृत्यु होगी। वे भी अनित्यता के भय से मकान 
नहीं बनाते, और अपनी कोंपड़ी को आज तक सिर पर लिये 
फिरते हैं । 

मेरे आथिक सलाहकार भी मकान बनाने में सहमत न थे । 
किन्तु चिड़ियाँ अपने नीड़ में विश्राम लेती हैं, साँप के भी बॉबी 
होती है; भेड़िया अपनी माँद में रहता है, चूहे भी अपने लिए 
बिल खोद लेते हूँ, तो मेरे शरीर को आतप और मेघ से सुरक्षित 
रखने के लिए एक टूटा-फूटा मकान भी न हो ! आत्मभाव जाग 
उठा--'घिग पौरुष; घिगेश्वयम्‌ !! मैं सोचने त्गा, दीन सुदामा के 
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पास भी शायद एक झोपड़ी थी। यदि किराए की कॉपड़ी होती, 
तो कृष्ण भगवान्‌ उसके स्थान में सोने के महत्न न बनवाते 
क्योंकि मालिक मकान उन्हें अपने बतलाने लगता । 
किराए के मकान के सम्बन्ध में कॉलरिज आदि अज्जरेजी 

के सुकवियों की करुण कथाएँ पढ़ी थीं। सुना जाता है, एक बार 
वे बड़ी सुन्दर कविता लिख रहे थे, जिसे उन्होंने स्वप्न में रचा 
था। वह संसार की सर्वोत्तम कविताओं में से एक होती, किन्तु वे 
कुछ ही पंक्तियाँ लिख पाये थे कि मकान वाले ने आकर घोर 
तकाजा किया और कवि महोदय की जिह्याम्न सरस्वती हंसारूढ़ 
हो ब्रह्मतोक चली गई । संसार एक सुन्दर कविता से वंचित रह 
गया । यह कथा पढ़ने के पश्चात्‌ मुझे किराए के मकानों से चिढ़ 
सी हो गई है। मुफ्त के मकान अब भाग्य में कहाँ ९ जेल जाने की 
शरीर में सामथ्य नहीं । (पीछे से मेरे कृपालु पं० हरिशकूर शमों 
ओर महेन्द्रजी जेल की साहित्यिक गोष्ठी पूरी करने के लिए मुझे 
वहाँ बुलाना चाहते थे। उन दिनों किसी को जेल बुलाना कठिन 
न था। दो-चार संकेतपूर् पत्र किसी व्यक्ति के नाम लिखना 
पयोप्त था । सी० आई० डी० की शनिदृष्टि उस पर पड़ जाती । किन्तु 
उन लोगों ने दयावश मुझे जेल जाने के सुयश से वशद्ित"रखा । ) 
अस-बस, अपना ही मकान बनाने का कठोर सझ्कूल्प किया। 
अच्छा है, मकान बनेगा; तो कुछ शगल ही मिल जायगा। पढ़ने 
से ऊबे हुए मन को कुछ व्यसन न होना मुझे अखरता भी था। 
इस सम्बन्ध में मैने एक सवेया भी लिखा है-- 

तास छुए नहिं हाथन सीं, सतरंजहु में नहि बुद्धि लगाई । 

टेनिस-गेम सुहाय नहीं, फुटबॉलहु पे नहिं लात जमाई ॥ 

केरम-मम न जान्यहु, पेखत क्रीकेट-कंदुक देत दुहाई। 

जीवन को सुख पायु न र॑चक, लेखन में निज बेस गमाई ॥ 

जब मैं किसी बात का सड्डुल्प कर लेता हूँ, तो उसकी पूर्ति 

के लिए अन्धग्राय हो जाता हूँ। आवेशवश आगा-पीछा नहीं 
देखता । कल्पना के कल्पतरु के नीचे बेठे नये मकान के स्वणुमय 
* रवप्त देखने लगा। में सोचता था, थोड़ासा ही द्रव्य लगाकर 
एक छोटासा मकान बनाकर उन्मुक्त वातावरण में रहूँगा। 
मकान के लिए जमीन तलाशने लगा । जहाँ में जमीन चाहता था, 
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हॉ की एक-एक इच्च जमीन बिक चुकी थी। बिकी हुई जमीन में 

से बहुत अच्छी जमीन कुछ अधिक दामों में मिलती थी। किन्तु 
जिस प्रकार सिंह दूसरे का मारा हुआ शिकार नहीं खाता उसी 
प्रकार मै दूसरे की खरीदी हुईं जमीन में से एक भाग खरीदना 
पसन्द नहीं करता था। उसके गुण भी मुझे अवशुण प्रतीत 
होने लगे । 

एक गढ़ा अछूता था। प्रेमान्च की भोंति उसके प्रत्यक्ष दोष 
भी में न देख सका । जमीदार महादय ने मरे सिर पर ऐसी उल्लू 
की लकड़ी फेरी कि में छः महीने के लिए नहीं ता छ. दिन के 
जिए अवश्य अन्धा हो गया। मेने उस जमीन के कुछ दोप बतलाये 
किन्तु उन्होंने कहा--बस, दो-ढाईं सौ रुपये में गढ्ा भर जायगा, 
ओर जमीन एक रुपये गज से दो रुपये गज की हो जायगी। 
मालूम नही, पंडित बसन्तलाल ने आदमी से गधा बनाने की विद्या, 
बिना बच्भाल गये ही, कहाँ से सीख ली थी | कहने के ढल्ञ में जादू 
होता है। सत्त के मुकाबले धान अच्छे बतलाये जा सकते हैं-- 
“स""'त्त ३, मत्ञ'म"”'त्त ३ जब घो"“'र ३े, तब खाये ३, तब 
चले; धान विचा रे भले, कूटे-खाये चले ।”? 

दो सौ रुपये में गढ़ा भर जाने की बात में आ गया, और 
बात की बात में बयनामा करा लिया। बय॑नामा के समय कचहरी 
का सच्चा अथे मालूम हो गया--“कच्चं केशं हरतीति कचहरी।” 
जो कुछ जोड़-बतोड़, काढ-मूसकर रुपये ले गया था, सब उठ गये। 
हिन्दी का पक्षपाती होता हुआ उद्‌ की लिखाई के लिए रुपये खच्चे 
किये | हक के भव्य नाम से पुकारी जाने वाली रिश्वत भी दी । 
मई के महीने की मुंह पर चपेट मारने वाली लू का तो कहना ही 
क्या था। रवगे के स्वप्न को थोड़े ही में वास्तविक रूप देना उसके 
लिए कुछ कठिन न था | पूर्वजों के पुण्य-प्रताप और आप लोगों के 
आशीवाोद से सकुशल घर लौट आया। “जान बची लाखों पाये ।” 
इतना सनन्‍्तोष अवश्य हुआ कि १।) रुपये साल का मालगुजार 

मींदार बन गया। सालूम नहीं अब में के के कानून का लाभ 

उठा सकेगा या नहीं | (अब जिमींदारी का भी स्वप्न गया । ) 

जमीन मिलते ही कारीगर व ठेकेदार उसी भॉति मँड राने 
लगे; जिस प्रकार मुदं को देखकर गिद्ध मँड़राते हैं । मुझे भी अपनी 
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महत्ता का भान होने लगा । जब से रियासत छोड़ी थी, लोग मेरे 
पीछे नहीं चलते थे और इक्के ताँगे वाले के सिवा कोई मुझसे 
“हहुजूर' नहीं कहता था । अब एकदम 6ुजूर', साहब” ओर “गरीब- 
परवर: “अन्नदाता' सब कुछ बन गया। 
वेध्नों का भय सामने था, किन्तु मुझे महात्मा भरत हरि के 
वाक्य याद आये कि नीच लोग विध्न के भय से काय प्रारम्भ नहीं 
करते--आरभ्यते न खल्लु विष्नभयेन नीचे। अच्छे आदमी तो 
विष्न आने पर भी अपने उद्देश्य से नही टलते। से अपने को अच्छा 
ही आदमी सिद्ध करना चाहता था, और आँख बन्द कर गढ़ में 
मकान बनाने के कार्यक्रम गढ़े में कूद पड़ा। नक्शा बना; उसमें 
से के सुभीते के अतिरिक्त सभी सुभीते देखे गये । लाख विश्वास 
दिलाने पर भी (केवल गड़गजली नही उठाई ) ठेके दार को विश्वास 
न हुआ कि मै गरीब आदमी हूँ | दिल्ली-दरवाजे मकान बनाने वाले 
सभी लोग सम्पन्न गिने जाते हैं, किन्तु ठेकेदार यह भूल जाता है 
कि काबुल में भी गध हाते हैं । 
बुद्धिमान पुरुष का यह कतेव्य होता हु कि पहले व्यय का 
अनुमान कराकर काय प्रारम्भ करे | मे अनुमान इस भय से नही 
कराता था कि शायद भारी रकम देखकर कायारंभ ही न कर 
सके, ओर कही मेरा सोने का घर मिट्टी में न मिल्ञष जाय । बिना 
आगा-पीछा देखे, विध्नेश का नाम लेकर, नीव खुदना शुरू हुईं । नीं व 
केलिए में समझता था; गढ़े में होने के कारण कम खुदाई की 
आवश्यकता होगी। जिधर गढ़ा नहीं था उधर थोड़ी ही दूर पर 
पक्की जमीन निकल आई और गढ़े की ओर जितना खोदा जाता 
उतनी ही पक्की जमीन दूर होती जाती। नीव जेसे-जेसे नीचे जाती 
से-वसे ही मेरा दिल भी गढ़े में बेठता जाता। प्रथ्वी पर जो 
कुदाली चलती वह मानो मेरी छाती पर ही चलती | लोग पूछते, 
क्या प्रोग्रेस' ( उन्नति ) हो रही है; में कहता, भाई, प्रोम्रेस नही, 
रिग्रेस (अवनति) हो रही है । नीव जितनी गहरी जाती उतना ही 
आशा का ज्षितिज दूर हटता। में सोचता--कही पुराने जमाने की 
बात न हो जाय कि नींव तब भरी जाती थी, जब पानी चूते लगे । 
खेर राम-राम कर सात फीट पर पक्की जमीन के दशेन हुए। 
उतनी ही असन्नता हुईं, जितनी जहाज के यात्री को समुद्र का 
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किनारा देखते पर हो। कुद्ध कि क्राबवरारी करते को बात चताई । 
सभी ने मुकफंउ से बड़ी बुद्धिम्नता प्रदर्शित करते हुए; तहखाने 
का परामरों दिया, मानो तहखाता कोई ऐदामंतर था; जिससे 
मेरी कठिनाइयों का अन्त हो जायगा। ५ 

तहखाना बनना शुरू हुआ, ओर इंट-चूने का रवाहा होने 
लगा | जतमेजय के नागयज्ञ की समाँति शाम तक एक-एक इंट का 
हवन हो जाता । जब काम जोरों से चल्ला तो यदि इंठ हो तो चूना 
नही, और चूता हो तो इंट नहीं। शाकाय वा लवणाय वा' की 
बात हो गई । दाल हो तो रोटी नहीं, और रोटी हो तो दाल नहीं । 

मकान गढ़े में होने के कारण ठेकेदार को दीवारों को खूब 
विस्तृत करते का अवसर मिज्ञ गया । जितना दीवारों का आकार 
बढ़ता उतना ही सुरसा के मुख की भाँति उसके बिल का विस्तार 
बढ़ता । में यह कहते-ऋहते थक गया कि भाई।, में घर बना रहा 
हूँ, किला नहीं, किन्तु वह यह कहते-कऋहते न थकते कि हुजूर, 
दरिया में मकान बना रहे हैं, मुझे कुछ नही, आप ही को 
पछताना पड़ेगा | 

मेरे मित्र और सलाहकारों ने भी ठेकेदार का ही पक्ष लिया 
ओर मुझे; ऐसा भय दिखलाया मानों प्रलय-पयोधि उमड़कर इस 
छोटेसे गढ़े में भर जाने वाता है या हजरत नूह!' के तूफान का 
प्रतिह्म उस तवेया में तेयार होते की खबर मित्ती है। मुझे भी 
पंचों की राय के आगे सिर झुफाना पढ़ा। “पंच कहें बिल्ली, तो 
बिल्ली ही सही ।” मैने भी सोचा, “जब ओखली में सर दिया तो 
चोटों से क्‍या डरना ९”? चूने का बिल बड़ा लम्बा-चौड़ा आया। 
मेरे मित्र ने उसे देखकर कहा कि ठेकेदार और चूने वाले ने 
मिलकर अवश्य चूना लगाया। 

लखनऊ-निवासी मेरे मित्र शिवकुमारजी ने आशीर्वाद दिया 
कि तुमे गढ़े में गुप्त घन गढ़ा मिल जायगा। मैंने कहा कि गढ़ा 
हुआ धन तो क्या मिलेगा, किन्तु में अपना कठिनता से संचित 
किया हुआ घन इंटों के रूप में प्रूथ्वी में गाढ़ रहा हूँ । 

पुराने लोग भी धन जमीन में ही गाढ़ते थे। सनातन धरम 
की रीति से मेरा रुपया वहुन्च॒रा बेक में जमा होने लगा । मेरे एक 
मित्र ने मुझे घबराते हुए देखकर कहा, “अभो तो इब्तिदा-ए-इश्क 
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है, रोता है क्या, आगे-आगे देखिए होता है. क्या ९” मैंने कहा, 
बस आगे यही होना है कि धन का स्वाहा कर संन्यास धारण 
कर लेँ। पहले लोग वर्णमाला का इस प्रकार अथ लगाते थे--क' 
से कमाओ, 'ख' से खाओ,; “ग! से गाओ, असन्न रहो, ओर सब के 
पीछे धन और शक्ति रहे, तो 'घ' से घर बनाओ | में आजकल “घ 
को सबसे पहला स्थान दे रहा हूँ। 

पक्की जमीन से दीवारें सात फीट ऊपर आई हैं । हाथी-डुबान 
नहीं, तो मुझ ऐसे शमंदार, परत:कद और पस्तहिम्मत मनुष्य-डुबान 
तो नींव गहरी हो गई है। अशरफुल मखलूकात में हाथी से किस 
बात में कम हूँ ? फिर भी अभी दिल्ली दूरस्त' की भाँति प्लिन्थ दूर 
है। शायद दिल्ली-दरवाजे मकान बनाने का प्रभाव हो । जिस बात 
को मैंने दिल-बहलाव की चीज समभा था, वह अब बवाल-जान 
बन गई है। चन्दन थि सना ही दूसरा दद-सर हो गया है। लोग 
कहते हैं, “देर आयद, दुरु रत आयद ।” जली तो जली, पर सिकी 
अच्छी । अब तकलीफ उठाते हो तो पीछे से आराम मिलेगा । किन्तु 
भाई साहब ! मुझे! तो नो नकद चाहिए, तेरह उधार नहीं। अभी 
तो गढ़े की जमीन में इतनी भी गुझ्लाइश नहीं कि एक छप्पर डाल 
कर दुपहरी में ( रात में नहीं ) वहीं सो जाया करूँ। रुपया खचे 
करने पर इतना ही संतोष मिला है कि एक दिन की वर्षों से गढ़े 
भर जाने के कारण वेद-ध्वनि से समता रखने वाली दादुर-ध्वनि 
चारों ओर से सुनाई पड़ी है, और बाबा तुलसीदासजी की 
निम्नलिखित चोपाई याद आ जाती है-- 

दादुर धुनि चहुूँ ओर सुहाई, 
बेद पढ़हि जिमि बटु समुदाई |! 

पहले जमाने में वेद-पाठ सुनने के लिए राजा-महाराजा लोग 
हजारों रुपया ख्च कर देते थे। इस कलियुग में दादुर-ध्वनि सुनने 
के लिए पॉच-सात हजार खचे हो जाये, तो कौन बुराई है ? दूसरा 
सन्‍्तोष यह है कि में रवयं ठग गया, दूसरे को नहीं ठगा। 
कबीरदास की भी यही शिक्षा है-- 

'कबिरा! आप ठगाइए, और न ठगिए कोय | 
आप ठगा सुख होत है, और ठगे दुख होय || 
रोज ग्रातःकाल इंटों के तकाजे के लिए भट्टे पर जाना पड़ता 
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है । सामं-दाम-द्रड-भे द सब उपाय करने पर दो हजार इंटे पहुँच 
पाती हैं, जिसे हमारे विश्वकमों के अवतार मिस्टर भांदाराम 
कान्ट्रक्टरजी ऊँट के मेंह के जीरे से भी कम बतलाते हैं। मेरी 
चरम साधना के फल को इस ग्रकार तिरस्कृत होते देखकर 
सात्त्विक रोष आ जाता है। भें चाहता हैं कि इन सब अभटों से 
कही दूर भाग जाऊं | शगल बहुत हो लिया, उससे आरी आ गया, 
किन्तु अब दूर भी नही भागा जाता। सॉँप-छछदर की सी गति 
हो रही है। मेरा उस साधु का सा हाल हुआ जिसने कम्बल के 
धोके तरते हुए रीछ को पकड़ लिया था फिर उस कम्बल को 
छोड़ना चाहता था लेकिन कम्बल उसे नहीं छोड़ता था। कहा 
प्रातः:काल का ब्रह्मानन्द-सहोदर काव्य-रसारवादन ओऔर कहाँ 
इंट के भट्टां की हाजिरी ? कहाँ वेदान्तवातों और कहाँ भुस का 
भाव ? किन्तु अब वया किया जाय ? 

“सो माया बस भयो गुसा३ ; 

बंध्यों कोर-मरकठ को नाई |? 
बस, मायाधीश भगवान ही इस मायाजाल से मुक्त करे तो मुक्त 
हो सकता हैँ, नहीं तो कोई छुटकारा नहीं। त्राहि माम्‌ | त्राहि 
माम ! ज्ाहि माम ! 

रे 


है. 


मुसलमानों के यहाँ मुसव्विरी करना गुनाह समझा जाता है, 
क्योंकि चित्रकार ०क प्रकार से खुदा की बराबरी करने की रपद्धो 
करता है। शायद इसीलिए अल्लाह-ताला लेखकों से भी नाराज रहते 
हैं क्योंकि वे भी अपने रचनात्मक काये द्वारा परमात्मा की होड़ 
करते हैं। कवियों ने अपनी रचना को एकदम परमात्मा की सृष्टि 
से भी बढ़ा हुआ बतल्ा दिया है। काव्यप्रकाश के कत्तों मम्मठा- 
चाय ने कहा है कि कवि की भारती विधि की सृष्टि से परे और 
शुद्ध आल्हाद से बनी हुई है। भगवान की सृष्टि में तो शुद्ध 
आल्हाद बिजली के प्रकाश में भी खोजने पर बड़ी मुश्किल से 
मिलता है किन्तु लेखक अपनी कल्पना की जड़ान में उसे सुलभ 
बना देते हैं। फिर परमात्मा लेखकों से क्‍यों न रूठे ? यदि लेखक 
ग्रीग शब्दों के महल और हवाई किलों के अलावा इंट-चूने के 
मकान बनाने का भी साहस करें तो नीम चढ़े करेले की बात हो 
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जाय | ईश्वर मनुष्य की इस डबल स्पद्धों को कहाँ सहन कर 
सकते १ 

मेरे साथ भी कुछ ऐसा ही हुआ। ठोक-पीटकर लोगों ने मुमे 
लेखक-राज बना ही दिया और में स्वयं भी अपने को पाँचवें सवारों 
में गिनने लग गया | अपने को बड़ा आदमी समभने के कारण ही 
छतरपुर से नौकरी छोड़ने के पश्चात्‌ दूसरी जगह की नोकरी न 
निभा सका | नौकरी करना तो टेढ़ी खीर है। उसमें बड़े आत्म- 
संयम की जरूरत है, किन्तु में तो जेन बोडिंज्ञ हाउस के लड़कों 
को कायदे के घेरे में बन्द रखने का बाइज्जत काम भी न संभाल 
सका | अब यदि इतने पर भी सन्‍्तुष्ट रहता तो गनीमत थी -बाप- 
दादों की नहीं, अपनी ही भलमनसाहत लिये बेठा रहता तब तक 
विशेष हानि नहीं थी । 

दूसरे प्रोफेसरों को कोठियों में रहते देख ( में भी प्रोफेसरों में 
करीब-करीब बेमुल्क का नवाब हूँ ) मुझे भी कोठी बनाने का शौक 
चरोया। मेरे सामने दो आदशे थे। श्री भोंदारामजी ठेकेदार तो 
चाहते थे कि अकबर की इस नगरी में कम से कम लाल पत्थर के 
किले की टक्कर का एक दूसरा किला बनवाऊँ ओर मेरी इच्छा थी 
कि अपने पड़ोस के काछियों के अनुकरण में एक कॉपड़ी डाल 
ले। इन्हीं पररपर विरोधिनी इच्छाओं के फलस्वरूप मेरा मकान 
तेयार हो गया जो अभी सामने से एक-मंजिला है और पीछे से 
दुमंजिला है । 

मैं चाहता तो था झोपड़ी ही बनाना, परन्तु जिस प्रकार पूबे- 
जन्म के संस्कारों पर विजय पाना कठिन हो जाता है उसी प्रकार 
नींव की दीवारें चौड़ी चिनकर उन पर मोंपड़ी बनाना असंभव हो 
गया । पत्यक्ष रूप से मूखे कहे जाने का भार अपने ऊपर लेने की 

तैयार न था। जब लोग इतनी बड़ी त्रिटिश सरकार को “टॉप हेवी' 
कहने में नहीं चूकते; तो मेरे मकान को “बॉटम हेवी' कहने से 
किसका मुँह बन्द किया जाता। “टॉप हेवी” के ज्ञिण तो एक बहाना 
भी हे--'सिर बड़ा सरदार का, मेरे पास कोई बहाना न था। मे 
शहर में रहकर गेंवार नही बनना चाहता था। मकान फूस से 
क्या लकड़ी से भी न पठा, उसमें डाटें लगाई गई। उस सम्बन्ध 
में मेरे छोटे भाई बाबू रामचन्द गुप्त तथा मेरी श्रीमतीजी के बड़े 
४ 
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भाई लाला कालीचरणजी ने ठेकेदार महोदय को-कई बार डाट- 
फटकार बताने का मौका पाया। 

अब मैं डाट का अथे समझ गया--डाट इंट-चूने की उस बना- 
बट को कहते हैं जो सदा अपना भार लिये धूप और मेह के साथ 
रण में डटी रहती है; किन्तु उसे डटी रखने के लिए स्वयं धूप और 
मेह की पवोह न करके डटा रहना पड़ता है और समय-समय 
पर ठेकेदार को भी डाट देनी पड़ती है। इस प्रकार मेरा शब्दकोष 
(अथेकोष नही ) बहुत बढ़ गया है। अब में कछ, डाढ़ा, चीरा, 
हॉफ-सेट, होल-पास, नासिक, चश्मा, ठेवी आदि वास्तुकला के 
पारिभाषिक शब्दों का अथ समभने त्गा हूँ। एक बात और भी 
मालूम हो गई है। आजकल की सभ्यता की काट-छॉट का प्रभाव 
वास्तुकला पर भी पड़ा है। इस युग में मुझे कट-छटकर तितली 
बनीं और फिर तितली वनकर उड़ गईं। कोट आधे हो गये। पेट 
भी शॉट हो गई | कमीज की बाँहें और गले मुख्तसर बनने लगे | 
जूतों का रथान चप्पल और सेन्‍्डलों ने ले लिया। नाटक एकाझ्ढी 
ही रह गया । इसी प्रकार मकानों में चोखट न बनकर तिखट 
बनने लगी। आजकल की चोंखटों के नीचे की वाजू नहीं होती | 
सूर के बालकृष्ण को देहली लॉघने में जो कठिनाई हुईं थी वह भेरे 
नाती-पोतों को नहीं होगी। 

अथेकोष के क्षय के साथ शब्दकोष की वृद्धि उचित न्याय 
हे--एवज मावजा गिला न दारद | इधर का लेखा उधर बरावर 
हो गया। ओर नहीं तो परिवृत्ति अलंकार का एक नया उदाहरण 
मिल गया है। बेर देकर मोती लेना कहूँ या इसका उल्टा ९ 

जिस ग्रकार शुरू में जनमेजय के नागयज्ञ को तरह इंट-चूने 
का स्वाहा होता था उसी प्रकार पीछे धन का रवाहा होने लगा, 
और मैं भी घर-फूँक तमाशा देखने का अरप्रहुणीय सुख अनुभव 
करने लगा। एक के बाद दूसरी पासबुक चुकती हुईं, फिर केश- 
सर्टिफिकेटों पर नोबत आई और पीछे रिजवे बेंक के शेयर वारंट 
भी, जो भाग्यशालियों को ही मिले थे, अछूते न रहे । वे वेचारे भी 
काम आये। में 'पुरुष-पुरातन की वधू! के माइक संस से मुक्त हो 
गया | अस्तु, यह थोड़ा लाभ नहीं। कविवर बिहारीलाल ने 
कहा है-- 
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“कनक कनक ते सोगुनी, सादकता अधिकाय। 
वा खाये बौराय नर, वा पाये बोराय॥” 
अब मुझे कनक (धन) सद न सता पायगा, और में बौराया 
न कहाऊँगा । दाशेनिक के नाते यदि कोई मुझे पागल कह लेता, तो 
से इसे दाशेनिक होने का अमाणपत्र मानकर प्रसन्न होता, किन्तु 
धन-मद से लाब्छित होना मे पाप समभता हूँ। कांग्रेसी मन्त्रि- 
मण्डल पर अनन्त श्रद्धा रखता हुआ भी मैं यह कहने को तेयार हूँ 
कि धन के मद से तो भंग-भवानी और वारुणी देवी का मद ही 
श्रेयस्कर है। इसमें अपना ही अपमान होता है, दूसरे का तो नहीं । 
एक महाशय ने मेरे घर के तहखाने को देखकर कहा कि 
आपके घर सें ठण्डक तो खूब रहती होगी ९ भैने उत्तर दिया, जी 
हाँ, जब रुपये की गर्मी न रही, तब ठण्डक रहना एक वेज्ञानिक 
सत्य ही है। इस पर उन्होंने तहखानों के सम्बन्ध में सेनापति 
का निम्नलिखित छन्द सुनाया-- 
“सेनापति ऊँचे दिनकर के चुवति लुबे, 
नद नदी, कुंवे कोपि डारत सुखाइ के। 
चलत पवन; मुरकझात उपवन, वन; 
लाग्यो है तपन, डार्‌यो भूतलों तपाइ के। 
भीषम तपत रितु, ग्रीषम सकुचि तात, 
सीरक छिपी है, तहखानन में जाइ के। 
मानों सीत-काले सोत-लता के जमाइवे को, 
राखे हैं विरंचि बीज धरा में धराइ के ।” 
मैने कहा, भाई साहब, वस्तु हाथ से गई, फिर छाया भी न 
मिले, तो पूरा अत्याचार ही ठहरा। पहले के लोगों के तहखाने 
धन से भरे रहते थे, अब छाया ही संही। यदि गेहूँ नहीं तो भूसा 
ही गनीमत है । 
धन का रोना अधिक न रोझऊँगा | अब और लाभ सुनिए । 
बाहर मकान बनाने का सबसे बड़ा प्रत्लोभन यह होता है कि 
उसमें थोड़ी सी खेती-बारी करके अपने को वास्तव में शाकाहारी 
प्रमाशित किया जाय । मेरी खेती भी उन्ही ल्ञोगों की सी है जिनके 
लिए कहा गया है-- 
“कमेहीन खेती करे, बर्ध सरे या सूखा पर ।” 
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जब घर बनवाने के लिए डेढ़ रुपया रोज खचे करके दूसरे 
के कुए से पेर चलवाकर होज भरवा लेता था तब तक ही खेती खूब 
हरी-भरी दिखलाई देती थी। माली महोदय भी “माल मुफ्त दिल्ले 
बेरहम” की लोकोक्ति का अनुकरण करते हुए पानी की कंजूसी न 
करते थे। उन दिनों चाँदी की सिंचाई होती थी, फिर भी शाक- 
पात के दशेन क्‍यों न होते ? पालक के शाक की क्यारी तो कामधेनु 
सिंद्ध हुई । जितनी काठते उतनी ही बढ़ती | वह वास्तविक अथे मे 
पालक थी। गोभी के फूल भी खूब फूले। उन्हें अधिकार से खाया 
भी क्योंकि श्रीमद्भगवद्गीता मे फलोा का ही निषेध किया गया है, 
पत्तों और फूलों का नही। भगवान ने कहा है-- “कमण्येबाधिका रस्ते 
मा फलेषु कदाचन ।” किन्तु जब मकान बन चुका ता अपने ही 
आप पानी देने की नोबत आई। अब तो श्रीमद्भगवद्गीता का 
वाक्य अक्षुरशः सत्य होता दिखलाई देता है। दिन-रात सिंचाई के 
बाद भी पत्र और पुष्प ही दिखल्ाई देते हैं । खेत सीचने में निष्काम 
कम का आनन्द मिलता है। मेरी खेती पर, मालूम नही, अगस्त्यजी 
की छाया पड़ गई है कि जल से प्लावित क्यारियों में शाम तक 
पानी का लेशमात्र भी नही रहने पाता। बाबा तुलसीदासजी का 
अनुकरण करते हुए कह सकता हँ--जेसे खल के हृदय में सन्‍्तों का 


कि 


उपदेश । भगवान्‌ की तरह में भी कुएं पर खड़ा रीतों को भरा 
ओर भरों को रीता किया करता हूँ। मालूम नही भगवान्‌ इस 
स्पद्धी का क्‍या बदला देंगे ? इतना संन्तोष अवश्य है कि मेरे कुएँ 
का पानी मीठा निकला है । इसे सें पूवेजा का पुण्य-प्रताप ही कहूँगा। 
कुए का जल ऐसा है कि कभी-कभी मुझे कसम खानी पड़ती है कि 
यह नल का नहीं है.। “तातरय कृपोड्यमिति ब्रुवाणः क्षारं जल॑ 
कापुरुषा: पिवन्ति ।? अथात्‌ बाप-दादों का कुआँ है, ऐसा कहकर 
कायर पुरुष खारा पानी पीते है । सोभाग्य से मेरी सनन्‍्तान के लिए 
ऐसा न कहा जायगा | 

मेरी खेती में से सिफे इतना ही लाभ है कि मुझे पौधों की 
थोड़ी-बहुत पहचान हो गई है.। में लौकी और काशीफल, टिंडे 
ओर करेले के पत्तों में विवेक कर सकता हूँ। में देहली दरवाजे 
रहते हुए भी देहली के उन लोगों में से नही हूँ जिन्होंने कभी 
अपनी उम्र में चने का पेड़ नहीं देखा। बहुत कुछ जमा लगने पर 
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मैं यह तो न कहूँगा कि कुछ न जमा | जमा सिर्फ इतना ही कि मेरे 
यहाँ की भूमि वन्ध्या होने के दोष से बच गई। जिस ग्रकार 
हजरत नूह की किश्ती में सब॑ जानवरों का एक जोड़ा नमूने के 
तौर पर बच रहा उसी प्रकार मेरी खेती में विद्यार्थियों की शिक्षा 
के लिए दो-दो नमूने हर एक चीज के मिल जायँगे ओर बाबा 
तुलसीदासजी के शब्दों में यह न कहना पड़ेगा-- 
सर बरसे तृशण नहिं जामा। 
संत हृदय जस उपज न कामा ॥॥' 

जमीन को क्यों दोष दू ९ मेरी खेती पर चिढड़ियों की भी 
विशेष कृपा रहती है। वे मेरे बोए हुए बीज को जमीन में पड़ा 
नही देख सकतीं और में भी खेत चुग लिये जाने के पूवे सचेत 
नहीं होता | फिर पछतावे से कया ९ 

में अपनी छोटीसी दुनियाँ में किसानों की अतिदृष्टि, 
अनावृष्टि, शल्भा:, शुकाः: सभी ईंतियों का अनुभव कर लेता हैँ । 
सोचा था--वर्षा के दिलों में खेती का राग अच्छा चल्लेगा किन्तु 
गठ़े में होने के कारण साधारण वृष्टि भी अतिबृष्टि का रूप धारण 
कर लेती है । दो रोज की वषों में ही जल-प्लावन हो गया। 
सृष्टि के आदिम दिनों का दृश्य याद आ गया। मुझे भी अभाव 
की चपल बालिका चिन्ता का सामना करना पड़ा। पसीना वहा- 
कर सींचे हुए वृक्ष; जिन्हें बड़ी मुश्किल से ग्रीष्म के घोर आतप से 
बचा पाया था, जल-समाधि , लेकर विदा हो गये। जीवन (जल) 
ही उनके जीवन का घातक बना | 

में अपने मकान तक पहुँचने के रारते के सम्बन्ध में दो एक 
बात कहे बिना इस लेख को समाप्त नहीं कर सकता । उससे मुम्े 
जो लाभ हुआ है वह उमर भर नहीं हुआ था। मेने अपने जीवन 
में इस बात की कोशिश की थी कि दूसरों को धोका न दूँ; इसलिए 
मुझे गालियाँ सी शायद ही मिली हों। लेकिन इस सड़क की बदौलत 
इ+के-तॉगे बालों से रोज गालियाँ सुननी पड़ती है। पीठ फेरते ही 
वे कह उठते हैं--“बेईमान !'दिल्ली दरवाजे की कहकर गाँव के दगढ़े 
में खींच लाया है।” में भी उनकी गालियों का विवाह के समान आदर 
करता हूँ; और चुज्ली के विधायकों का स्मरण कर लेता हूँ. कि 
“कबहुँक दीनदयाल के भनक पड़ेगी कान ।” गॉव की सड़के भी 
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इसकी ग्रतिदवन्दिता नहीं कर सकतीं | वन जाते हुए श्रीरामचन्द्रजी 
के सम्बन्ध में तुनसीदासजी ने कहा हे--“कठिन भूमि कोमल 
पदगामी ।” मेरे लिए शायद उन्हें कहना पड़ता--“कोमल भूमि 
कठिन पद्गामी ।” पवित्र त्रजअ-रज तथा खाक वतन से पूर्ण इस 
सड़क में जूते इस प्रकार से समा जाते हैं जेसे किसी साहब के 
ड्राइड्ररूम के सोफे में शहर के किसी मोटे रईस का सारा शरीर । 
यदि कहीं जूतों का धूलि-बूसरित होने से बचाकर उनकी शान 
रखना चाहूँ, तो दूसरों की कोठी में ट्रंसपास करने के अतिरिक्त 
ओर कोई उपाय नहीं। किन्तु इसमें मेरी शान जाती है | दूसरी 
कोठियों के निवासी वाणी से तो नहीं किन्तु कभी-कभी मधुर 
(उयंग) द्वारा अवश्य विरोध करते हैं ।# 
रात्रि को जब घर लौटता हूँ तो कबीर के बताये हुए ईश्वर- 
मार्ग की कनक और कामिनी रूपिणी बाधाओं के समान 'सूद' 
और “लाल' की कोठियों मिल्नती हैं। पद्थ्वनि सुनते ही उनके 
ख्ान-देव उन्मुक्त कण्ठ से मेरा स्वागत करते हैं। उनके लिए मुझे 
दण्डधारी होफर कभी-कभी उद्ण्ड होना पड़ता है। अब मुझे 
इन स्वाभाविक पशुओं के नाम भी याद हो गए हैं। एक का नाम 
टाइगर है और दूसरे का नाम कालू। नामोबारण करने से दण्ड 
का प्रयोग नहीं करना पड़ता । जब इन घाटियों को पार कर लेता 
हैँ तभी जान में जान आती है। हमारे घरों में ही बिजली का 
प्रकाश है किन्तु रास्ते में पूणो अन्धकार का साम्राज्य रहता है और 
मुझे उपनिषदों का वाक्य याद आ जाता है “असूयो नामते लोका 
अन्धेन तमसा वृता” । मालूम नहीं उसके लिए कौनसे पाप का उदय 
हो जाता है। “तमसो मा ज्योतिगेमय” की प्राथंना करता हुआ 
जेैसे-तेंसे राम-राम करके घर पहुँचता हूँ। रोज सवेरा होता है. 
ओर उन्हीं मुसीबर्तों का सामना करना पड़ता है । 
इन सब आपत्तियों को सहकर भी बस इतना ही संतोष है 
कि उन्मुक्त वायु का सेवन कर सकता हूँ और बगीचे के होते हुए 


#चुज्ञी की कृपा से अब कोलतार की सड़क बन गई है। उस 
काली सड़क ने मेरा और चुज्ली का मुख उज्ज्वल कर दिया है किन्तु वह 
प्रेम मली की भाँति अति सॉकरी है “जा में दो न समा! । 
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मुके यह समस्‍या नहीं रहती कि क्या करूँ? जूतियाँ सीने से 
अधिक श्रेयरकर काम मिल जाता है। शासल्रकारों का कथन है-- 
बेकार मुवाश कुछ किया कर 
यदि कुछ न हो तो जूतियाँ सींया कर ।! 

और कुछ नही होता तो खुरपी लेकर क्यारियों को ही 
निराता रहता हूँ, और चतुर किसानों में अपने गिने जाने कीरपद्धो 
करता रहता हँ--“कृषी निरावहिं चतुर किसाना ।” प॑० रामन रेश 
त्रिपाठी ने सन की गॉठ के आधार पर बाबा तुलसीदासजी को 
किसनई का पेशे वाला प्रमाणित किया है। इस बात से मुझे एक 
बड़ा सन्‍्तोष हो जाता है कि और किसी बात में न सही तो खेती 
के काम में ही भक्त-शिरोमणि की समानता हो जाय। (अब मैं 
इस सुख से भी वश्चित होता जा रहा हूँ। मेरी रुग्णावरथा मुमे 
उस निष्क्रियता की दशा की ओर प्रेरित कर रही है' जो एक सच्चे 
बेदान्ती के लिए अपेक्षित है।) 

अब मेरा यह निष्कष है कि मुझ जेसे बेकार, सकल साधन- 
होन आदमी को--जिसके यहॉन कोई सवारी-शिकारी और न 
दो-चार नौकर-चाकर हैं (वेसे तो हमारे उपनिवेश के सभी लोग 
स्वयं दासास्तपर्विन: वाले सिद्धान्त के मानने वाले हैं)--कोठी 
बनाकर न रहना चाहिए। 

[ भरी असफलताएँ” ] 


4०. अशाएर २आकाआमा सका २777: 
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में जन्म से वेष्ण॒व हूँ । सभामध्ये ही नहीं, वरन अन्तःकरण 
से भी वेष्णवता का पालन करता हूँ। जेनी मेरे पड़ोसी और 
मित्र हैं। खदर और चर्खा को छोड़कर, जिनको में पहले अग्रेजी 
राज्य सें सयवश और अब आलस्यवश नहीं अपना सका, महात्मा 
गान्धी का अनन्य भक्त हँ। इस प्रकार मे करेला और नीम चढ़ा 
ही नहीं, वरन त्रिधाशुद्ध अहिसा परसोधमं: का अनुयायी हूँ। 
इसलिए रक्तपात से, चाहे अपना हो या पराया, में सदा बचता 
रहा हूँ। मधुमेही होने के कारण मुमे अद्भक्षतों के सदोष हो 
जाने की सदा आशडा बनी रहती है, इसलिए भौतिक विवशता 
को धम मानकर में अपने को रक्तपात से बचाये रखने की ओर 
विशेष ध्यान रखता हैँ । इसी भय से साम्प्रदायिक भगड़ों के पास 
नहीं फटकता। फिर भी जब में आधुनिकतम सुशिक्षित लोगों के 
अनुकरण में 'रवयंशेवक' वृत्ति को धारण किए हुए था और 'रवयं॑ 
दासा: रतपरिवन” की श्रृंणी में आने के लिए ग्रयत्नशील रहता था. 
तब में अपने को रब-रक्तपात से नही बचा सका। अभी तक अख- 
बारी विज्ञापनों का नित्य रवाध्याय और पारायण करने पर भी 
मेरी जानकारी में ऐसा कोई अकोशलोपेक्षक, सुरक्षापूर्ण क्षौरयन्त्र 
नहीं आया है, जो मुझ जेसे मूल ओर अकायकुशल व्यक्ति को 
चुनोती दे सके। रक्तपात के भय से ही वंदिक लोग मुण्डन 
संरकार से पूववे छुरे की प्राथना किया करते थे। जिलेट से लगा- 
कर ढाई आने तक के उस्तरों को मेने आजमाया, किन्तु वे मुमे 
अपने रक्तपात से बचाने में उतने ही असमथथे रहे, जितनी कि 
यू० एन० ओ० की सुरक्षा-परिषद्‌ राष्ट्रों को रक्तपात से बचाने में । 
बाल बीरबधूटी सी एक-आध रक्तबिन्दु मेरे मुख-मण्डल पर 
भलक ही आती थी और मेरे शरीर में रक्तकोष मेरे बंक के 
धन-शेष से अधिक सम्पन्न नहीं है। इसीलिए अपने जीवनकाल 
में ही अपने सेफ्टीरेजर का उत्तराधिकार अपने द्वितीय पुत्र को, 
जो डाक्टर है, प्रसन्नतापूवेंक सॉप दिया है। “अन्तहु तोहि तजेगे 
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पामर तू काहे न तज अब ही ते' के गोस्वामी तुलसीदासजी 
द्वारा प्रतिपादित बेराग्यपू् उपदेश को मैंने कम से कम एक वस्तु 
के सम्बन्ध में सवा सोलह आने रूप से अपना लिया है । 
में उन स्वच्छतावादियों में से नहीं हैँ जो अपने मुख-मंडल 
पर एक रात की उपज को सहन नहीं कर सकते और चाणक्य 
की तत्परता से नित्यग्रति उसका मूलोच्छेदन करते हैं । में चेहरे 
की वास्तविक स्याही की अपेक्षा आलझ्लारिक स्याही से बचने की 
अधिक चेष्टा करता हूँ। अब तो भगवान्‌ ने बालों की कालिमा 
को भी दूर कर दिया है। भगवान्‌ की बिना परिश्रम की देन को 
यदि में अपने खालसा भाइयों की भॉति सर-माथे रखकर अप- 
नाता नहीं हूँ, तो उसका अत्यन्त तिररकार भी नहीं करता | मौत 
की भाँति में नाई की बला को ठालता रहता हूँ और यदि स्वीकार 
भी करता हूँ तो आपत्ति धरम के रूप में । 
मेरे नापित महोदय श्री बेनीरामजी से मेरा बहुत पुराना 
परिचय है--कम से कम तब का जब कि में सेकण्ड ईयर में पढ़ता 
था। वे भी मेरी तरह से अद्धे-प्राचीनतावादी जिजमानी-ब्ृत्ति 
करने वाले नाइयों में से हैं। नाई शब्द अरबी में भी है। वहाँ 
वह मौत की खबर लाने वाले का बोधक है। शायंद अरब के 
लोगों को यहाँ के लोगों की अपेक्षा क्षौरकार का कम काम पड़ता 
है, इसीलिए उसके नाम से ऐसे अशुभ संस्कार लगे हुए हैं। हमारे 
यहाँ तो वह जन्म की मड्गल दूब भी लेकर जाता है। मालूम नहीं 
हमारा नाई शब्द अरबी के नाई की सन्‍्तान है अथवा उसका 
जन्म संस्कृत 'नापित” से 'प' और “त' के ल्ोप से हुआ है ! हमारे 
बेनीरामजी जब दूसरे, चौथे; आठवें दिन अतिथि की मॉति 
दुशेन देते हैं, तब वे प्रातःकाल ही अपने मस्तक पर स्नान-ध्यान 
कर लेने का चन्द्न-कंकुम का मज्ञलमय प्रमाणपत्र लेकर आते हैं 
और अपने शुद्ध संस्कृत 'नापित” नाम के व्युत्पक्ष्यथे को ( स्नापितः 
अथौत्‌ स्नान कराया हुआ, क्योंकि पूवेकाल में क्षौरकर्म कराने 
से पूषे नाई को नहला लिया जाता था) शब्दशः साथेक करते 
हैं। मालूम नहीं पुराने जमाने के लोगों को नाइयों से क्‍या बैर 
था, जो यह लोकोक्ति असिद्ध हो गई--नराणां नापितों धूते: 
पक्षिणां च वायसः |! हमारे नापितदेव तो अपनी सज्जनता से 
क्‌ 
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इस कथन को शशश्ृज्ञबत्‌ मिथ्या और अप्रामाणिक सिद्ध 
कर देते हैं । 

भूतभावन भगवान्‌ शहूर जिस प्रकार स्वयं द्गिम्बर, विरूप 
ओर कपाली रहकर भी दूसरों को श्री ओर सम्पदा प्रदान करते 
हैं, ठीक उसी प्रकार वेनीरामजी अपने बाल बढ़ाये रखकर भी 
दूसरों के मुख-मंडलों पर पालिश द्वारा उनकी श्रीवृद्धि किया करते 
हैं । कभी-कभी जब किसी पार्टी आदि में जाना होता है; तो वे 
भगवान के वरदान स्वरूप करुणा में वीर रस” की भॉति उपस्थित 
हो जाते हैं और कभी वे मास-पखवारे की गणना को अपने मन 
से बिलकुल भुला देते हैं । 

मेरे नापितदेव न तो वामन ही हैं और न विशालकाये | मेरी 
बुद्धि की भाँति वे भी मध्य श्रेणी के हैं, और कुछ लघुता की ओर 
भुके हुए हैं। जेसा उनका मुख, बेसी उनकी छोटी मेल्लें और आँखें 
हैं । उनका छोटे अण्डाकार शीशों वाला, डेढ़ कमानी का चश्मा उन के 
गास्भीयें और वाद्धेक्य को बढ़ाता रहता है। जेसे में अपनी 
पोशाक की व्यवस्था सम्हालने में असफल रहता हूँ, बसे ही वे 
अपनी पेटी की व्यवस्था सुधारने में असमथथ रहते हैं, क्‍योंकि वह 
पेटी उनके स्वरूपानुरूप है। पेटी का आवरण]-पट, जो बाल 
कटाने वाले यजमानों का भी बालवषो से सुरक्षित रखने में रक्षा- 
कवच बनता है, साबुन के प्रयोग से उतना ही अछूता रहता है, 
जितना कि आजकल का विद्यार्थी भगवज्नाम से। उसको स्वच्छ 
रखने के उपदेश उनके ऊपर उतना ही प्रभाव रखते हैं जितना कि 
“कामी वचन सती मन जेसे; फिर भी मैं उनका रवागत करता हूँ, 
क्योंकि वे मुझे; स्व-रक्तपात से बचाये रखते हैं। बाल तो ( कान 
नहीं ) वे बड़े-बड़े आदमियों के भी काठने का गौरव रखते हैं। 
बड़े-बड़े आदसी भी रुपया बचाना चाहते हैं। नाई की दूकान पर 
जाने में उनकी शान घटती है ओर अच्छे नाई को घर पर बुलाने 
में जेब कटती है। हाँ, तो बेनीराम जी बाल काटने में अपने को 
किसी से कम नहीं समझते । किन्तु उस कला में उनकी गति उतनी 
ही है जितनी कि मेरी बद्धला बोलने में ( बद्धाल पहुँच जाऊँतो 
भूखा-प्यासा नहीं मरूंगा )। उनकी बाल काटने की कला में मुझे 
इससे अधिक योग्यता की आवश्यकता भी नहीं, क्‍योंकि भगवान्‌ 
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ने मुझे निधनी रखकर भी खल्वाट बना रक्‍्खा है। किन्तु जब 
कभी छटठे-छमाहे किसी प्रकार वे मुझको बाल काठने को राजो 
कर लेते हैं, तो आध घण्टे तक पीछा नहीं छोड़ते | मेरे अवकाशा- 
भाव की बात को इतना ही सत्य समभते हैं जितना कि लेखक 
लोग लौटाये हुए लेख पर 'स्थानाभाव के कारण सधन्यवाद्‌ 
वापस' के हृद्यद्रावक सम्पादकीय नोठ को । 

साधारण शेव में भी बेनीरामजी कल्लाकार का कत्तेव्य 
ओर उत्तरदायित्व निभाना चाहते हैं। एक बार के शेव में उनका 
सनन्‍्तोष नही होता है । वे सच्चे कमेयोगी हैं, जब तक मन भर 
कर अपनी कला का ग्रदशेन न कर लें तब तक वे अपने को 
कृत्काये नहीं समझते । पैसे से उनको मतल्लनब अवश्य रहता है, 
किन्तु यजमान की इच्छा के विरुद्ध भा जब तक काम पूरा न कर 
ले, तब तक वे अपने को कत्तेव्यच्युत समभते हैं। भले आदमी 
की जबान की भॉति में शेव भी दो बार नही चाहता, किन्तु मेरे 
नापित महोदय इसको मेरी सबसे बुरी आदत समभते हैं। कभी- 
कभी मुझे! उनकी इस बात से सनन्‍्तोष होने लगता है कि यदि मुझ 
में सबसे बुरी आदत यहो है; तो वारतव में भल्ना आदमी हूँ । जब 
कभोो उनका उस्तरा भोहों की साज-सम्हाल की ओर अपने 
आक्रमणकारी पग बढ़ाता है, तब समय के उस दुरुपयोग पर मुमे 
सात्विक क्रोध आ जाता है और भगवान से “त्राहि माम्‌ ! ्राहि 
माम्‌ !! की पुकार कर मैं प्राथेना करने लगता हूँ कि 'हे ईश्वर: 
मुझे! ऐसे कत्तेव्यपरायण कलाकारों से परित्राण दे ” वे इस क्रोध 
को सच्चे तपरवी की भाँति क्षमा कर देते हैं। 'क्षमारूप॑ 
तपरिवनाम्‌ । 

अपनी जाति के अन्य व्यक्तियों की भॉति वे भी चलते- 
फिरते समाचार-पत्र हैं और चूकि मैं कोई स्थानीय पत्र नहीं 
खरीदता; मैं उनकी इस बृत्ति का स्वागत करता हूँ। विशेषकर 
साम्प्रदायिक भगड़ों के दिनों में उनकी यह सेवाएँ बहुमूल्य थी । 

में चाहता हूँ कि उनमें कुछ सुधार हो, किन्तु वे चर्चिल की 
भाँति अपरिवतेनवादी हैं। “'कारी कामर चढ़े न दूजो रंग! । मैं 
भी उनको अपने दोषों की भॉति “अंगीकृत सुकृतिनः परिपालयन्ति' 
के न्याय से अपनाये हुए हूँ। मुझसे जिजमान तो उनके लिए बहुत 


३्द मेरे नापिताचाये 


से हैं, किन्तु मुझे इतना सुलभ नाई कठिनता से मिलेगा। वे मुझे 
राजामंडी तक के यातायात के कष्ट और नाई के सेलून की श्रतीक्षा 
की ऋंकट से बचाये रखते हैं | इसीलिए उनमें सफाई की अव्य- 
वस्था होते हुए भी कविकुल-गुर कालिदास की 'एकोहि दोषो 
गुणसन्निपाते निमज्जतीन्दो: किरणेप्विवाड्र” वाली बड़े-बड़ों की 
कलकुमोचनी उक्ति के आधार मे उस अवशुण की उपेक्षा कर 
देता हैँ और निस्संकोच मै उनसे कह देता हैँ कि “हमसे तुमको 
बहुत हैं, तुमसे हमको नाहि ।' 
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नोट--मुझे अत्यन्त खेद है कि वे अब स्वर्गवासी हो गये। ईश्वर 
उनकी आत्मा को शान्ति प्रदान करे | 
[ मनोरजन! (दिसम्बर, ४८) ] 
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बयूतकार सम्बन्धी 


व्यापारे वसति लक्ष्मी 


लक्ष्मीजी का निवास स्थान व्यापार में है।जिस प्रकार लद्तमी 
व्यक्ति और देश की श्री-समृद्धि की अधिष्ठात देवी हैं उसी प्रकार 
व्यापार देश की सभ्यता का मापदण्ड ही नहीं, जीवन-रस भी है । 

संस्कृत में व्यापार शब्द का व्यापक अथ क्रिया है। संस्कृत, 
हिन्दी और वड्ढला में ( कुछ अधिक मात्रा में जेसे 'ए व्यापारटा 
की” ) अब भी व्यापक अथे में इसका प्रयोग होता है किन्तु अपने 
संकुचित अथे में यह ऑँग्रेजी 3५877288 शब्द का प्रयोग बन गया 
है। इस संकुचित अथे में व्यापार उन क्रियाओं को कहते हैं जो 
आर्थिक लाभ की दृष्टि से की जायँ। इस प्रकार उद्योग-घन्धे भी 
व्यापार के ही अद्गज हैं क्‍योंकि व्यापार इनके बिना प॑गु रह जाता 
है। यद्यपि बहुत संकुचित अथे में व्यापार क्रय-विक्रय में ही 
सीमित रहता है तथापि जिस प्रकार बिना बाँस के बॉासरी का 
अस्तित्व नहीं, उसी प्रकार उद्योग-धन्धों के बिना व्यापार निराधार 
रह जाता है | 

लक्ष्मीजी व्यापारी वर्ग की उपारया देवी हैं। जिस प्रकार 
ग्ृहस्थाश्रम पर सारे आश्रम निरभर रहते हैं, बेसे ही देश के सारे 
काये लक्ष्मीजी के अधिष्ठान व्यापार में आश्रित रहते हैं। 'सर्व 
समारम्भा तण्डुलप्ृष्ठ मूलाः । जीवन के आर्थिक मूल्य यद्यपि 
अन्तिम मूल्य नहीं हैं तथापि सभ्यता के विकास में आध्यात्मिक 
प्रेरक शक्तियों के साथ-साथ आर्थिक शक्तियों की प्रेरणा भी रही है। 

माक्स वाद सभ्यता की प्रेरक शक्तियों को आर्थिक प्रेरणा में 
सीमित कर देता है, यही उसकी एकाज्लिता हैे। हम भौतिक और 
आध्यात्मिक दोनों ही आवश्यकताओं में से किसी एक की उपेक्षा 
नहीं कर सकते हैं। हमको लक्ष्मी और सरस्वती दोनों की पूजा 
करनी होगी। 

इस पृष्ठभूमि के साथ विषय को सीमित रखने के लिए हम 
सभ्यता के विकास में व्यापार के योग का अध्ययन करेंगे। 
व्यापार समाज की अपेक्षा रखता है। अकेला मनुष्य व्यापार नहीं 
ऋर सकता है । 


४० व्यापारे वबसति लक्ष्मी 


अकेला मनुष्य तो कल्पित रॉविनसन कसो की भाँति ही 
स्वतः पूर्ण हो सकता है। वह अपनी सभी आवश्यकताओं की पूर्ति 
करेगा। सामाजिकता के साथ ही व्यापार की भावना लगी 
रहती है। व्यापार के मूल में, चाहे वह प्रारम्भिक काल में वस्तु- 
विनिमय में ही सीमित रहा हो, विशेषीकरण और पारस्परिक 
सहयोग की भावनाएँ, जो सभ्यता की आधारशिलाएँ हैं, निहित 
रहती हैं । 

विकसित संरथा उसी को कहते हैं जिसमें अधिक से अधिक 
विशेषीकरण के साथ अधिक से अधिक एकीकरण हो। हम 
केंचुए को कम विकसित और मनुष्य को अधिक से अधिक 
विकसित इसीलिए कहते हैं कि केंचुए की इन्द्रियों का विशेषी- 
करण कम हुआ है और मनुष्य की सब इन्द्रियों का पूर्ण विशेषी- 
करण हो गया है और साथ ही उनमें पारस्परिक सहयोग और 
सहकारिता अधिक से अधिक बढ़ी हुईं है। समाज भी व्यक्ति का 
बृहत्‌ संस्करण है। जेसे-जेसे समाज में सभ्यता का विकास 
होता गया, उद्योग-धन्धों का विशेषीकरण होता गया। कुम्हार 
घड़े बनायगा तो जुलाहा कपड़ा, और किसान खेती करेगा तो 
गाय पालने वाला दूध-घी तेयार करेगा और लुहार छुरी, 
चाकू; तलवार और हल का फाल बनायगा। प्रारम्भिक अवस्था 
में तो प्रत्येक मनुष्य अपनी सब आवश्यकताओं की पूर्ति करता 
रहता था | उसकी आवश्यकताएँ भी कम थीं और उनकी पूर्ति 
सम्भव भी हो जाती थी। सभ्यता के विकास के साथ मनुष्य की 
आवश्यकताएँ भी बढ़ीं ओर आवश्यकताओं के बढ़ने के साथ 
वस्तुओं का वेविध्य और उनके निर्माण में कौशल और सफाई 
की माँग हुईं और विशिष्ट रूप से उत्पादित वस्तुओं की खपत के 
लिए वस्तु-विनिमय की आवश्यकता प्रतीत हुई। परन्तु विनिमय में 
कठिनाइयाँ होने लगीं। हर मनुष्य को हर समय हर वस्तु की 
आवश्यकता नहीं होती। घड़े वाले को कपड़े की आवश्यकता है. 
किन्तु कपड़े वाले को घड़े की नहीं | ऐसी कठिनाइयों को दूर करने 
के लिए अज्ञ के माध्यम से व्यापार होने लगा क्योंकि उदर- 
पूर्ति सभी की आरम्भिक आवश्यकता है। गॉवों सें आज भी 
अज्न-विनिमय माध्यम है । 


व्यापारे वसति लक्ष्मी ४१ 


अज्न को भी हर जगह लादकर नहीं ले जाया जा सकता, 
इसलिये धातु मुद्राओं का आविभाव हुआ । धातु मुद्राओं के 
आगमन से व्यापार की गति बढ़ी। वह केवल एक गाँव में ही 
सीमित न रहा, बल्कि देश की सीमाओं को भी पार कर गया। 
विदेशों से हमारा सम्पर्क बढ़ा, विचारों का भी आदान- 
प्रदान हुआ । सभ्यता के विकास को एक नयी प्रेरणा मिली। 
व्यापार द्वारा व्यक्तियों और प्रान्तों में ही सहयोग नहीं 
बढ़ा वरन्‌ अन्तरोष्ट्रीय सम्बन्ध भी ब्रढ़े क्‍योंकि श्रत्येक 
वस्तु अत्येक देश में उत्पन्न नहीं होती । व्यापार से ही 
पारस्परिक निमौण की भावना बढ़ी किन्तु मनुष्य और राष्ट्रों 
के संकुचित विचारों के कारण व्यापार आक्रमणों का भी कारण 
बना । आक्रमणों द्वारा प्रभुत्व स्थापित कर दूसरे देशों की उपज 
को अपने लिए सुरक्षित कर लेने की बात लोगों ने सोची। यह 
तो व्यापार का दुरुपयोग हुआ । व्यापार के सदुपयोग में 
पारस्परिक सहयोग की भावना बढ़नी चाहिये। हिन्दुस्तान और 
पाकिस्तान में इतना मतभेद और बेसनस्य होते हुए भी जो 
पारस्परिक सहयोग चल रहा है, वह व्यापार के ही कारण । 
दोनों देश एक ही थे और इसके कारण एक दूसरे के पूरक हैं । 

पारस्परिक सहयोग और लड़ाई से बचने की वृत्ति सभ्यता 
का प्रथम लक्षण है। व्यापार इस सहयोग के बढ़ाने में जितना 
योग देता है उतना और कोई नहीं । युद्ध को रोकने में सबसे बड़ा 
नहीं तो एक बडा कारण व्यापार में हानि पहुँचने की संभावना 
का अस्तित्व है। यदि हम किसी देश पर किसी बस्तु के लिये 
निर्भर रहते हैं तो उस देश से सहज में लड़ाई मोल न लेंगे । 

व्यापार ने यातायात के साधनों को सुलभवाने में योग 
दिया है। यद्यपि यातायात के साधनों में उन्नति युद्धों के कारण 
भी हुई है तथापि युद्ध स्थायी संस्था नहीं है। व्यापार से रेलों, 
जहाजों आदि को प्रोत्साहन मिलता है और इनसे व्यापार को । 
व्यापार के आधार पर हमारे डाक-तार विभाग भी फक्ले-फूल्ते 
हैं। व्यापार ही देश की सभ्यता का मापदण्ड है। दूसरे देशों 
से जो हमारी आवश्यकताओं की पूर्ति होती है, वह व्यापार के 
बल-भ रोसे होती है । व्यापार में आयात और नियोत दोनों ही 

दर 
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सम्मिलित हैं। आयात-नियात के सन्तुल्लनन में ही अथवा अपने 
पक्ष में कुछ विशेष धन बाकी रखने में ही देश की आर्थिक हृढ़ता 
की सम्भावना रहती है | नियोतों के अभाव में हमको अन्न भी 
मिलना कठिन हो जायगा । किन्तु हमको अपनी मौलिक आवश्य- 
कताओं के लिये दूसरे देशों पर जितनी निर्भरता कम हो; उतना 
ही अच्छा है। व्यापार के साथ उत्पादन की भी वृद्धि आवश्यक 
है। हम अब भी रवदेशी का ब्रत भूले हुए है। विदेशी राज्य न 
होते हुए भी हमारे बाजारों पर विदेशों का अधिकार है क्योंकि 
हमने अपनी आवश्यकताओं को अपनी देश की उपज से पूरा 
करना नहीं सीखा है । 

व्यापार ने हमारे सुख-साधनों को बढ़ाकर हमारे 
जीवन का स्तर ऊँचा किया है | हमारे विशाल भवन, 
गगनचुम्बी अट्वालिकाएँ, स्वच्छ दुग्वफेनोज्ज्वल कटे-छटठे वस्त्र, 
विद्यत्‌ प्रकाश, रेडियो, तार, टेलीफोन, रेल और मोटरे सब 
हमा रे व्यापार पर ही आश्रित है। व्यापार मे दूसरे देशों पर 
हमारी निभरता अभी बढ़ी हुईं है। जब तक यह निभेरता रहेगी 
तब तक हम सच्चे अथ मे रवतन्त्र नहीं हो सकते हैं । हमे अपनी 
आवश्यकताओं को कम करके जीवन का स्तर नीचा गिराने 
की आवश्यकता नहीं है, वरन्‌ हमको अपने देश का उत्पादन 
बढ़ाकर अन्य देशों की भाँति आत्म-निर्भेरता प्राप्त कर लेना 
वाज्छनीय है| विज्लास की वस्तुओं के लिए घन बाहर भेजना 
लक्ष्मीजी का अपमान है। हम सभ्य तभी कहे जा सकते हैं, 
जब हम अपनी सभ्यता के प्रसाधनों के लिये दूसरे देशों पर 
निभर न रहें। 

हमारी लक्ष्मी-पूजा तभी सफल होगी, जब हम व्यापार 
रूपी लक्ष्मी-सदन को खूब सम्पन्न बनावें। 

स्वदेशी व्यापार को सम्पन्न बनाने के लिये उत्पादक और 
जलपभोक्ता दोनों का पारस्परिक सहयोग वाज्छनीय है। उत्पादक 
ऋर व्यापारी उपभोक्ता की प्रवच्चना न करें ओर उपभोक्ता देश 
में निर्मित वस्तुओं का आदर करें | उनको गवे के साथ देखें और 
उत्पादक उनको गये करने के योग्य बनावें। तभी हमारा व्यापार 
भी समृद्ध होगा और हमारे देश की शोभा-श्री बढ़ेगी। 
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हम अपने व्यापार को अपने ही देश में सीमित न रखें, 
वबरन्‌ अपने माल की श्रेठ्ठता के कारण दूसरे देशों से भी उनका 
व्यापार बढ़ावें। लक्ष्मीजी की प्राप्ति समुद्र-मंथन से ही हुई थी। 
हमारे युवक ऐसी शिक्षा-दीक्षा प्राप्त करने की कोशिश करें जिससे 
कि वे देश के व्यापार को समृद्ध बना सकें। तभी हमें स्वराज्य 
का सच्चा सुख प्राप्त हो सकेगा। हमारे व्यापारी ईमानदारी का 
रतर ऊँचा उठावें। तभी वे देश को समद्ध बना सकेंगे और 
विदेशों से व्यापार में सफलता प्राप्त कर सकेंगे । 

हमारा व्यापार हमारी नेतिकता की कसौटी बने, इसी दशा 
में हमारा व्यापार भौतिक और आध्यात्मिक दोनों प्रकार की 
सभ्यताओं का उन्नायक होगा | 


[ 'सेनिक (दीपावली विशेषांक, (६५२) | 
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व्यापारी की शिक्षा दो तरह से हो सकती है । एक आचरण 
सम्बन्धी जिसे वह जन्म से हो पा लेता है । दूसरी व्यावहारिक 
शिक्षा जिसे वह पुस्तकों से, स्कूल या कॉलिज मे पा सकता है। 
आचरण मनुष्य को दिया हुआ प्रकृति का वरदान है जिसे वह 
बहुधा नमक मिचे मिलाकर अधिक बढ़ा नहीं सकता किन्तु 
व्यावहारिक ज्ञान को वह परिश्रम करके बढ़ा सकता है । पहिले 
प्रकार की शिक्षा को हम मनुष्य के स्वाभाविक गुण कह सकते हैं 
और दूसरी तरह की शिक्षा को उसकी व्यावहारिक कुशलता । 

व्यापारी को अच्छा आचरण रखना बहुत आवश्यक 
है। उसे सत्य से प्रेम करना चाहिये । अकेला यही गुण उसे 
अनेक सांसारिक भंभटों से बचाने में सफल हो सकेगा और उसे 
एक चतुर व्यापारी बना सकेगा क्योंकि जो आदमी सच्चा 
होता है' वह अपने कामकाज और व्यवहार में सादगी से काम 
लेता है । फल यह होता है. कि उससे गलती कम होती है और 
नुकसान उठाने के अवसर बहुत कम आते हैं। जो लोग सत्य 
से प्रेम करते हैं उनको अपने रोजाना के कामकाज और व्यवहार 
में उचित अनुचित और अच्छे बुरे का ध्यान जरूर बना रहता 
है। ये विचार उनको ठीक रास्ते पर चलने और गल्नत रास्ते 
से बचाने में सहायक होते हैं। बुरे रास्ते पर पेर रखते ही 
उनकी आत्मा उन्हें घिक्कारती है और उस काम को करने से 
रोकती है. । ठीक रास्ते पर चलते समय उनकी वही आत्मा उन्हें 
प्रोत्साहन देती है । 

कुशल व्यापारी को उदार और नम्र होना भी जरूरी है । 
इससे उसका मन पवित्र रहता और समभू पेनी होती है। जेसे 
ज्ञान से शक्ति बढ़ती है वेसे ही उदारता से ज्ञान बढ़ता है। 
जिनका हृदय उदार नहीं और जो नम्न नहीं उनका ज्ञान एकांगी 
ओर अधूरा होता है। पूरा ज्ञान पाने के लिये दोनों पक्ष की बात 
को तोलना जरूरी होता है और जो उदार एवं नप्न तथा सहनशीत् 
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नहीं होता वह ऐसा कर ही नहीं सकता है । हमें जितना अधिकार 
अपनी बात कहने का है उतना ही अधिकार दूसरे को भी अपनी 
बात कहने का है । यदि हम खुलकर बोलते हैं तो दूसरे को भी 
बोलने का पूरा अवसर देना चाहिये। एक उदार आदमी जिस 
काम को करेगा उसे सेवा भाव से करेगा; मुनाफे के विचार से 
नहीं, क्योंकि वह यह जानता है कि समाज की सेवा करने के 
विचार से जो सामान बिक्री के लिये तेयार किया जायगा वह 
बहुत ही टिकाअ और अच्छा बनाया जायगा जिसकी कि माँग 
बढ़ती ही चली जायगी । अतः डसे मुनाफा तो जरूर होगा ही। 
ज्यों ज्यों उसका सामान लोगों के पास पहुँचेगा त्यों त्यों उसके 
सामान का प्रचार होगा, मॉग वढ़ेगी और उसका मुनाफा बढ़ेगा। 
उसे नुकसान का दिन कभी नहीं देखना पड़ेगा। नम्रता में 
मनुष्य को वश में करने की बड़ी ताकत है.। नम्न व्यापारी ग्राहक 
का हृदय जीतकर उसे सदेव के लिये अपना बना लेता है। 
मीठा बोलने में हमारा कुछ खच्चे नहीं होता किन्तु पाहम सब 
कुछ लेते हैं । उससे लाभ ही होता है, हानि नही । 

हर एक व्यापारी को अपने सिद्धान्त बना लेने चाहिये 
और उन्हीं पर सदेव चलना चाहिये । सम्भव है शुरू में उसे 
कुछ कठिनाइयों का सामना करना पड़े और वह अपने बनाये 
हुए सिद्धान्तों का ठीक-ठीक पालन न कर सके, किन्तु इससे 
उसे डरता न चाहिये और अपने मागे से विचल्लषित न होनां 
चाहिये क्‍योंकि यदि वह एक सत्य की ही रठट लगाये हुए है 
तो यही अकेला गुण उसे सफलतापूवेक सारी कठिनाइयों से 
पार उतार ले जायगा | गलत रास्ते पर चलते ही ठोकर लगेगी 
ओर वह सही रास्ते पर आ जायगा | जो मनुष्य किसी नियम 
के अनुसार नहीं चल्तता उसका जीवन बेपतवार की नाव की 
भाँति भँवर में पड़कर शीघ्र समाप्त हो जाता है। 

व्यापारी को आशावादी और शान्त स्वभाव का होना 
चाहिये। उसे न निराश होने की आवश्यकता है और न क्रोध 
करने की | यदि आज थोड़ा नुकसान हुआ है तो कल्ल फायदा 
भी जरूर होगा, यह सोचकर उसे घबराना न चाहिये। सेवा 
की पतवार के सहारे अपने व्यापार अथवा व्यवंसाय की नाव 
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को उत्साह सहित भँवर से निकाल ले जाने में बुद्धिमानी है। 
हारकर हाथ-पैर छोड़ देने से यश नहीं मिलता। किसी ने 
ठीक कहा है-- 
शान्ति से काम लो छोड़ो न निज मर्याद को | 
सद लोहा काट देता है गरम फौलाद को ॥ 

स्वतंत्र विचार रखना भी व्यापारी का एक उत्तम गुण 
हैं । अनेक अजसरों पर उसे तुरन्त निश्चय करके काम करना 
पड़ता ६५ किसी से सलाह मशवरा लेने का मौका नहीं मित्रता। 
देरी करने में काम बिगड़ता हे और मौका हाथ से निकल जाने 
का डर रहता है। अतः एक व्यापारी को हाजिर जवाब होना 
चाहिये, उसका दिमाग तेज और साफ होना आवश्यक है। 
घंटों तक सन्देह में पड़े रहने से काम नही चलता | अच्छे सौदे 
से ऐसे ही लोग फायदा उठा सकते हैं जो तुरन्त दान महा 
कल्यान! स्वभाव वाले होते हैं। ऐसा रवभाव बहुधा उन लोगों 
का हो जाता है जिन्हें वचपन में ही जिम्मेवारी उठानी पड़ 
जाती है अथया जो रबतंत्र वातावरण में पत्ते हैं । 

हिम्मत से वहुत से काम निकल जाते हैं और शरीर 
अथवा दिमाग की कमजोरी छिप जाती है। चाहे कितना ही 
कठिन काम फरना पड़ जाय; चाहे कितनी ही आपत्तियों का 
सामना हो या भारी नुकसान उठाना पड़ गया हो, तो भी एक 
चतुर व्यापारी को साहस न छोड़ना चाहिये। उसका हृदय 
वज्ञ का ओर हड्डियाँ लोहे की होनी चाहिये | आगे बढ़ना ही 
उसका काम है। पीछे पेर रखना कायरता है । 

अब हम व्यापारी की उस शिक्षा की ओर ध्यान देंगे 
जिसे कि किताबें पढ़ने से या अनुभव से बढ़ाया जा सकता है। 
संसार का साधारण ज्ञान जितना ही अधिक हमें होगा उतना 
ही अच्छा है। वह हमें चतुराई देगा और देगा तरह तरह 
की परिरिथतियों से बचने की शक्ति। किसी काम या उसके 
कारण पर गम्भीरता से विचार करने की क्षमता रेखागणित 
पढ़ने से शीघ्र आरप्त हो सकती हे। इससे ऑख और हाथ सधघ 
जाते हैं, दृष्टि पेनी और बुद्धि तेज हो जाती है। यदि हम 
रेखागणशित जानते हैं तो उन्नति के रास्ते पर इसी श्रकार बढ़ते 


कुशल व्यापारी के गुण ४७ 


चले जायँगे जेसे बिन्दु से रेखा का जन्म होता है; रेखा से 
धरातल का और धरातल से संसार की सारी लम्बी से लम्बी, 
चौड़ी से चौड़ी और ऊँची से ऊँची ठोस चीजों का । 

उदार विचार रखने के लिये हमें मनोविज्ञान और धमशाखं 
को पढ़ना चाहिये। इससे हम मनुष्य को भल्ी भाँति समझ 
सकेगे, उसके रवभाव को पहिचानने की हमसमें क्षमता बढ़ेगी 
और अनेक चालाक और धोखेबाज लोगों के चंगुल से हम 
बच जायँगे। हमारी विचार-शक्ति बढ़ेगी और हम किसी भी बात 
का तुरन्त निश्चय करना सीख जायँंगे। रवामी विवेकानन्द, 
स्वामी रामतीथे तथा महात्मा गॉधी जेसे विद्वानों की लिखी 
हुई पुस्तक हमें बड़ी सहायक होंगी। इस ग्रकार के व्यापक ज्ञान 
के अतिरिक्त हमको देश-विदेश की राजनीति की जानकारी होना 
ओर उसमें दिलचरपी रखना भी अत्यन्त वाब्छनीय है क्‍योंकि 
राजनीति का देश के व्यापार पर गहरा असर पड़ता है, उससे 
सरकार की आयात-नियोत नीति का भी पता चल्ता रहता है. 
ओर करों की घटती-बढ़ती के कारण भावों के उतार-चढ़ाव की भी 
कुछ पेशगी जानकारी प्राप्त हो जाती है। जिन वरतुओं का हमारा 
व्यापार है उनके उत्पादन के सम्बन्ध में भी जानकारी प्राप्त करना 
हमारा परम कतेव्य है। यह जानकारी कुछ तो विविध यात्राओं 
द्वारा प्राप्त हो सकती हे और कुछ पुस्तकों के अध्ययन से । 

जहाँ तक पढ़ने का संबंध है, हमें यह याद रखना 
चाहिये कि अधिक पढ़ने से बहुधा लाभ नहीं होता। लाभ 
होता है अच्छे ढंग से पढ़ने से। अतः हमें विधिपू्षेंक अच्छे 
ढंग से पढ़ना चाहिये। जो हम पढ़ें उसको पूरी तरह अपना 
लेने पर हम काम पड़ते पर उपयोग में ला सकते हैं ओर 
दूसरों को भी समझा सकते हैं। व्यापार के विद्यार्थी को विद्वान्‌ 
नहीं होना है, उसे अपने काम में चतुर होना है; उसे पूरे 
मनुष्य नही बनना बल्कि उसे तुरन्त काम करने और मौके से 
लाभ उठाने वाल्ला वनना है। जो वह जानता है. उसे विधि- 
पूवेक सजाकर दूसरों के सामने रखने की उसमें योग्यता 
होनी चाहिये। इस योग्यता के पाने के लिये उसे अपने वक्तव्य को 
संक्षेप करके लिखने, उसे अच्छे ढंग से सजाने, सेमालने ओर 


हाई । 
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छाँटने तथा विरोधी बातों को सुल्काने का अभ्यास करना 
चाहिये । उसकी लेखनी चलती और प्रभाव डालने वाली होनी 
आवश्यक है | शब्दों को दुहराने से भाषा में कोई दोष नहीं 
आता अत' सदेव प्रचलित शब्दों का प्रयोग करना ही ठीक है । 
उसे साहित्यिक भाषा नहीं लिखना बल्कि अपनी बात ज्यादा 
से ब्यादा जनता को समक्कानी है। अतः भाषा बोलचाल की, 
महावरेदार, चलती भाषा हो । अपनी बात थोड़े से थोड़े 
शब्दों में ही कहनी चाहिए क्योंकि लम्बी बाते सुनने या पढ़ने 
के लिये आजकल जनता के पास समय कम रहता है। 
विरोधियों के तक सुनने के लिए सदेव तेयार रहना चाहिये 
ओर उनका उचित उत्तर देना चाहिये। विरोधी लोगों की आतलो- 
चना से हमें लाभ उठाना सीखना चाहिये न कि उनसे घृणा करना 
अथवा उन्हें गाली देना | व्यापारी को व्यापारी होने के अतिरिक्त 
सद्‌ नागरिक होना आवश्यक है क्‍योंकि कतेव्यनिष्ठ मनुष्य की 
प्रतिष्ठा व्यापार में भी बढ़ जाती है। उसको अपने निजी लाभ के 
अतिरिक्त देश की समृद्धि और सम्पन्नता का भी ध्यान रखना 
चाहिये । आत्महिताय” के साथ उसे 'देशहिताय” न भूलना 
चाहिये । 

[ व्यापार कानुनः ( १६४७) | 


आहक पटाने की कला 


महतत--प्राहक व्यापारी का अन्नदाता और परमेश्वर है। 
उसके बिना दूकानदार की अयोध्या सूनी रहती है। प्राचीनकाल 
का दूकानदार अपने भगवान्‌ से छप्पन करोड़ की चौथाई की 
भिक्षा के साथ आँख के अन्धे गाँठ के पूरे आाहक की भी मॉग 
करता था क्योंकि उसके बिना उत्पादक का उत्पादन और संग्रह 
करने वाले का संग्रह निष्फल और व्यथे रहता है। रेल की 
बेगनों के दौड़ते रहने में ग्राहक की ही संचालन शक्ति काम करती 
है। उसके अभाव में बनिये का बनिज बँधे हुए पानी की भाँति 
सड़ने लगता है। वही व्यापार की सुरसरिता को गति-वबेग देता है । 
जिस प्रकार बिना दशेकों के नाटक फीका रहता है और जिस 
प्रकार बिना श्रोताओं के व्याख्यान-वाचर्पति की भी कला नीरस 
हो जाती है, उसी प्रकार बिना ग्राहक के दुकान बीहड़ बन से भी 
भयंकर रूप धारण कर लेती है । ग्राहक आता भाग्य से है किन्तु 
वह यदि निष्फल चला जाता है तो दूकानदार की मूखेता और 
व्यावहारिक अकौशल से | ग्राहक गरजमंद अवश्य होता है किन्तु 
आजकल होड़ और प्रतिद्वन्द्िता के समय में उसकी गरज और 
जगह भी पूरी हो सकती है। वह माल की ही चाह नहीं रखता 
वरन्‌ सद्व्यवहार भी चाहता है। जहॉ भिखारी भी मान चाहता 
है--'अमी पियावत मान विनु रहिमन हमें न सुहाय--फिर 
वह तो पैसा ख्े करता है । वह क्‍यों न मान चाहे ? 

यद्यपि जिस प्रकार मछली का बच्चा जन्म से ही तेरना 
सीख जाता है, उसी प्रकार दूकानदार का बेटा भी दूकान पर 
बेठते ही आहक पटाना सीख जाता है, फिर भी बहुत कुछ बच 
रहता है; जिसे वह धीरे-धीरे अनुभव से सीख लेता है | उसी का 
यहाँ पर कुछ दिग्दशेन कराया जाता है। 

सफाई-सजावट--कुछ आहक अवश्य इस मनोवृत्ति के होते 
हैं कि 'परो अपावन ठौर प कचन तजे न कोइ” किन्तु अधिकांश 

» लोगों के लिये दूकान की सफाई और सजावट अपना विशेष 
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महत्व रखती है । यद्यपि ऊँची दूकान और फीका पकवान” का 
कटु अनुभव बहुत से लोगों को होता है. तथापि दिनकर-प्रकाश से 
प्रतिसस्‍्पद्धों करने वाले विद्यत्‌ आलोक में व्यवस्था के साथ सजी- 
सजाई चमकती-दमकती स्वच्छता की आभा विकीण करती हुई 
वस्तुएँ मन और पेरों को बरबस अपनी ओर खींच लेती हैं । 
हृदय मंदिर के द्वार खोलने के लिये वाह्य सौन्दर्य प्रथम उपकरण 
है। “यत्र आकृतिस्तत्र गुणा वसन्ति--जहाॉ सुन्दर आकृति होती है 
वहाँ गुण भी होते हैं। यद्यपि यह बात सर्वथा सत्य नहीं है' तथापि 
बाह्य स्वच्छता अपना प्रभाव डाले बिना नहीं रहती हे किन्तु 
सफाई और सजावट को लिफाफियापन का पर्योय न बना देना 
चाहिए। दूकान की भव्यता के अनुकूल सामान की सुसम्पन्नता 
भी वाब्छनीय है । आजकल विशेषीकरण के जमाने में सबेतोमुखी 
सम्पन्नता तो कठिन है. किन्तु अपने विशेष क्षेत्र की यथासम्भव 
पूणेता वाच्छनीय है। आवश्यकताओं का अध्ययन, नये-नये 
फेशन और वरतुओं के प्रचलन की जानकारी, और लोगों की रुचि 
की पहिचान, एक सफल दूकानदार की मानसिक सुसज्जा के 
आवश्यक उपकरण हैं। दुकान में वस्तु-विन्यास की ऐसी व्यवस्था 
रहे कि नये ढड़ की वस्तु रास्ता चलते ग्राहक का भी ध्यान 
आकर्षित करते । इसके लिये छोटे-छोटे साइनवोडे भी बड़े 
सहायक होते हैं। अमुक वस्तु यहाँ मिलती है की सूचना को 
पढ़कर खोजी ग्राहक को उतनी ही प्रसन्नता होती है, जितनी 
वेज्ञानिक अन्वेषक को अपने खोज की वरतु मिल जाने पर 
होती है। 
खागत-सत्कार--इस सम्बन्ध में पानी-पत्ता, पान-तम्बाकू तो 
अपना महत्व रखते ही हैं किन्तु उनसे अधिक दूकानदार के 
वठ्य और आकषक व्यक्तित्व और दूकान की सफाई और उठने- 
बेठने की सुविधा का भी अपना विशेष स्थान है। पान-तम्बाकू 
वहीं रवीकार किया जाता है जहाँ मनुष्य की बैठने को तबियत 
चाहे | बेठने के लिये अच्छा स्थान, पंखे की हवा और शीतल जल 
ओर दूकानदार का ग्रसन्न मुख, व्यवहार में अपनपत्व और सीटी 
वाणी बाजार के अ्रमण से थके-थकाये ग्राहक की टाँगों को 
विश्राम, चित्त को शान्ति और कुछ काल तक बेढ़े रहने की 
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निश्चिन्तता प्रदान करती है। गॉाँठ का पूरा आहक (माल अच्छा 
है तो ऑख के अन्धे ग्राहक की जरूरत नही) जितनी देर बैठता 
है उतनी देर कुछ न कुछ प्राप्ति की सम्भावना रहती है। उसकी 
आवश्यकता पूरी होने के पश्चात्‌ न जाने कौन सी बात उसकी 
निगाह चढदू जाय ? पान-तम्बाकू का एक लाभ यह भी होता है 
कि उसके लिये भी कुछ काल तक ग्राहक जम जाता है और उसे 
दूकान में रकक्‍्खी हुईं वस्तुओं पर निगाह दौड़ाने का अवसर मिल 
जाता है। 

सद्व्यवहार--प्राहक की सबसे पहली मॉग यह हाती है 
कि उसकी मॉग पर यथोचित ध्यान दिया जाय; विशेषकर जब 
वह अपने इष्ट मित्रा या सख्री-बच्चों के साथ हो; वह उपेक्षित न 
समभा जाय | आजकल कॉम्रेस राज्य में गवनेमेन्ट की दी हुई 
रायसाहबी को लोग चाहे ठुकरा दे किन्तु दूकानदार की दी हुई 
रायसाहबी से निष्पृह मनुष्य की भी बॉलछे खिल जाती हैं| ग्राहक 
विशेषकर कपड़ा, जेवर, सौदागरी के सामान का हो) चाहे क्रीम, 
पाउडर या खेल-खिलो ने का, किन्तु वह यह नहीं चाहता कि वह 
डुटपेंजिया समका जाय। देवताओं की भॉति सभी ग्राहक बड़े 
होते हँ--नाउओं की बरात में सब ठाकुर ही ठाकुर होते हैं। 
माल दिखलाने में किसी प्रकार की आनाकानी या लापरवाही से 
ग्राहक ऐसे ही बिचक जाता है जेसे काले छाते से बेल। ग्राहक 
की आवश्यकता को ध्यानपयूवेक समझ लेना चाहिये। भला ग्राहक 
दूकानदार को बिना प्रयोजन तंग नहीं करता | उसके मन में एक 
अटठक होती है। शायद वह अपने घर को सजाना चाहता है। 
उसने अपने किसी मित्र को खास प्रकार का कपड़ा पहने देखा 
है। वह अपनी सखी को किसी विशेष रंग का या डिजाइन का 
कपड़ा पहनाता चाहता है'। उससे किसी विशेष वस्तु की फर्मोइश 
हुई है ओर वह गलत चीज लेजाकर अपनी स्त्री की निगाह में 
बेवकूफ नहीं बनना चाहता है । इसीलिये वह सौदे की पसंद 
में उल्लट-फेर करता है | ठीक वरतु मिल जाने से उसके हृदय की 
कली ऐसे ही खिल जाती है. जेसे आत्म-ज्ञान से किसी वेदान्ती 
की । दूकानदार को वस्तुओं ओर मनुष्यों का इतना अनुभव होना 
चाहिये कि वह ग्राहक के मन की बात भाँप ले | 
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यदि ग्राहक का क्ुकाव देखे तो नम्नतापूवेक सुझाव भी 
दे दे । ग्रहक पर अपनी राय का बोर लादने का उसको 
अधिकार नहीं । नये फेशन, डिजाइनों और नाप-तौल का इतना 
ज्ञान आवश्यक है कि वह आहक को अपने ज्ञान के भार से 
आक्रान्त न करते हुए भी उस पर अपनी विशेषज्ञता की धाक 
जमाकर उसकी रुचि ओर आवश्यकता के अनुकूल कम से कम 
दामों में अच्छे से अच्छा बाना बनवा दे । 
ग्राहक की अ्रशंसा--पआ्रहक पटाने में असावधानी, जल्दबाजी 
या मिजाज का तुनकपन घातक हो जाता है। कभी-कभी यह 
आवश्यक हो जाता है कि दूकानदार ऐसा दिखावे कि वह आराहक 
से अपने विषय की जानकारी प्राप्त कर रहा है। फिर ग्राहक 
खुलने लगता हैं। अगर उसकी पसन्द और निगाह अथोत्‌ माल 
को पहचान की थोड़ी-बहुत तारीफ कर दी जाय तो ग्राहक मूक 
से वाचाल और कंजूस से शाहखच बन जाता है। प्रशंसा की 
ठण्डी आग वज्॒ को भी पिघला देती है। जहाँ ऐसा कुछ कहा 
नहीं कि--आहक तो ईश्वर की दया से मेरी दुकान पर सेकड़ों 
आते ही रहते हैं. किन्तु जेसी परख और सुरुचि आपकी है बसी 
सुरुचि मेने दो ही चार आदमियों में देखी--बहीं ग्राहक का मन- 
मुकुल खिल उठता है और वह कुछ अच्छी चीज खरीद कर ही 
अपनी सुरुचि को प्रमाशित करता है । 
बरतु-प्रद्शन-कोशल--दूकानदार को अपनी दूकान के 
सामान का पूरा-पूरा ज्ञान होना चाहिये, कौनसी वस्तु अलमारी 
के किस कौने में कोनसे रंग के बेठन में बँधी हुईं थी। कभी-कभी 
वस्तु का महत्व और ग्राहक के गोरव को बढ़ाने के लिये यह भी 
कहना पड़ता है कि अमुक वस्तु फल्नाने अफसर या नेता के यहाँ 
गई थी और उसने सीधी काश्मीर या लुधियात्रा या बम्बई से 
मेंगवाई थी। कभी-कभी बड़े ग्राहक को प्रसन्न करने के अथ यह 
भी आवश्यक हो जाता है कि वह स्वयं उठकर दूकान के किसी 
भीतरे कोने में रखे हुए सन्दूक को कुछ कठिनाई से खोलने का 
अभिनय कर वस्तु को बाहर लाकर कहे कि यह मेंने रखी तो 
अमुक व्यक्ति के लिये थी किन्तु आपकी खोज पूरी करने के लिये 
आपको ही दे दूगा, उतको और मँगा दूगा। दूकानदार को 
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अपनी वस्तु के दिखाने में इतनी ही प्रसन्नता और गवे की भावना 
होनी चाहिये ज्ञितनी कि पिता को अपनी सुयोग्य सन्तान के परि- 
चय कराने में होती है। कुशल दूकानदार अपने आाहक पर यह 
प्रभाव नहीं पड़ने देता कि उसकी दूकान में किसी चीज की कमी 
है। इसके विपरीत वह ग्राहक पर ऐसा प्रभाव डालेगा कि उसके 
यहाँ एक से एक बढ़िया रत्न हैं; पेसा चाहिये । 

वार्तालाप--दूकानद्ा र का कौशल्न उसके वातौलाप से पमा- 
णित होता है। नतो वह इतनी चिकनी-चुपड़ी बातें करे कि 
“सीठा ठग” समझा जाय और न इतनी लापरवाही से बात करे 
कि ग्राहक के मन पर उद्धत, अशिष्ट और मूर्ख होने की छाप डाल 
दे । वातौत्ञाप में थोड़े निजीपन की आवश्यकता रहती है। परि- 
चित ग्राहकों से बालबच्चों की कुशल-क्षेम, उनके पढ़ने-लिखने 
का हाल अथवा वह किसी विशेष अधिवेशन में जा रहा है या 
गर्मियों बिताने कौनसे पहाड़ पर जायगा, ऐसी कुछ बे-मतलब 
की बाते भी उसके आत्म-भाव को बढ़ाकर हृदय में स्थान कर 
लेती हैं । इसके कारण वह अधिक भाव-ताव करने में भी संकोच 
करता है। किन्तु साथ ही साथ इस बात के लिये भी पूरी तौर 
से सतर्क होने की आवश्यकता है कि ग्राहक यह न समझे कि 
दूकानदार बेईमान है. या जान-पहिचान में दबाना चाहता है 
या सीठी बाते करके ग्राहक के तके और भाव-ताव' के अल्न-शल्ष 
छीन लेने का इच्छुक है । जहों तक हो भाव-ताव को गुंजाइश न 
रखी जाय । इसका ग्राहक पर बड़ा असर पड़ता है'।। भाव-ताव हो 
तो बड़े सौदे का। छोटी चीजों में तो न्यूनातिन्यून एक दाम 
का ही सिद्धान्त चरिताथ होना चाहिए । 

ईमानदारी--दूकान की इैमानदारी का ग्राहक पर अच्छा असर 
पड़ता है। कम से कम जान पहचान के ग्राहकों के लिये अपनी 
वस्तु का दोष भी स्पष्ट रूप से बता देना उसका उत्तरदायित्व 
हो जाता है।। यद्यपि बाजार में ऑखे खालकर आओ' का सिद्धांत 
बहुत से स्थानों में मान्य होता है. तथापि प्रतिष्ठित दूकानदारों के 
लिये विशेषकर परिचित ग्राहकों के साथ यह निजी उत्तरदायित्व 
हो जाता है. कि वह आहक की भेदक दृष्टि में भी न आने वाले 
दोषों को बतलाए! भत्ता दूकानदार आँखों के अंधे ग्राहक को 
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दृष्टि ग्रदान कर देता हे। वस्तु को बायदे और नमूने के अनुसार 
तथा निश्चित की हुई दर पर ही ग्राहक के घर पर पहुँचा देना 
ग्राहक के हृदय में रथायी प्रभाव डालता है। दुकानदार को हमेशा 
यह ध्यान रखना चाहिये कि काठ को हॉडी एक बार ही चढ़ती है। 
दूकानदार की साख लाख से भी अधिक मूल्यवान होती 
हिसाब-किताब की सफाई--दैमान दारी के साथ हिसाव-किताब 
की सफाई भी एक आवश्यक साधन है। केशमीमो' भी बिना 
मॉगे देना, हिसाब समकाने में आलरुय न करना, उधार खाते में 
किसी ग्रकार की गड़बड़ी न होना, ग्राहक को दूकानदार का अनु 
रक्त बनाये रखता हं। उधार के लिये ग्राहक को प्रोत्साहन तो न 
देना चाहिये किन्तु इस सम्बन्ध में कम से कम प्रतिष्ठित आाहकों 
को थोड़ी-बहुत सुविधा अवश्य देनी पड़ती है। उधार मिल जाने 
का प्रलोभन भी अपना चुम्बकीय आकर्षण रखता हे। उसका 
दूकानदार की ओर से कोई दुरुपयोग न होना चाहिये । इसके 
अतिरिक्त तकाजे में बड़ी सावधानी रखनी चाहिये | न तो इतनी 
ढील ही देनी चाहिये कि ग्राहक उसे भूल जाय ( दुकानदार चाहे 
शिष्टाचार मे कहता यही रहे कि क्या जल्दी हे, रुपये दूध पी रहे 
हैं; किन्तु दूध पिलाकर कर्ज को मोटा-ताजा न बना देना चाहिये ) 
ओर न इतनी असावधानी, अशिष्ठटता ओर आतुरता दिखानी 
चाहिये कि ग्राहक दूकानदार को दुटपेंजिया, कम सम्मई वाला 
या अशिष्ट समझने लगे और उसका मन उसकी ओर से हट जाय। 
शिषप्टता ओर उपहार-प्रदान--प्राहक को आकर्षित कर उसकी 
गाँठ से रुपये को निकाल लेने में ही विक्रेता के कतेव्य की इतिश्री 
नहीं हो जाती हे । ग्राहक के मन पर दूकानदार का सुप्रभाव घर 
तक बना रहे और उसके बाल-बच्चे भी प्रभावित हो जायें । उसके 
लिये खरीदी हुई वस्तुओं का सुन्दर पेकिग वाज्छनीय है। 
दूकानदार को अपने श्राहक को हर प्रकार की सुविधा देना 
आवश्यक है। दकानदार अपने को ग्राहक के घर भी उसका 
तयन पथ गासी बनाये रखना चाहता सालिय प्राय: विदा 
होते समय छोटी-छोटी उपयोग की बस्तुएँ, जेसे केल्लेंडर, डायरी, 
ब्लौदिंग पेपर, ऐशट्र, फुटा, शूहोले, कोद-पेन्ट टॉगने के लकड़ी के 
फ्रेम आदि वस्तुएँ प्राहक को प्रदान कर देता है. । उसके लिये तॉगा 
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संगा देना; उसका सामान तॉगे पर रखवा देना या बाजार से 
उसकी खोज की अन्य वस्तुएँ मेंगवा देना--ये छोटी-छोटी शिष्टता 
को बातें ग्राहक के मन की ऊब को दूर कर देती हैं क्योंकि कुछ 
लोगों के लिये खरीददारी करना भी एक बड़े परिश्रम का कार्य 
हो जाता हे । आहक के इस परिश्रम के अनुभव को न्यूनातिन्यून 
कर देने में ही विक्रेता की सफलता है। ॥ 
[ व्यापार कानून! (१६४७) | 


ए्जन्ट कसा हो 


राजा लोग अपने दूतों और मंत्रियों की आँख से देखा 
करते हैं। उसी प्रकार दृकानदार लोग भी अपने एजेन्टों के 
हाथ-पर से काम किया करते हैं। वे उनके पूरे प्रतिनिधि होते 
हैं। उनका काम माल्रिक का ही काम होता है और उनकी 
जिम्मेदारी मालिक की जिम्मेदारी से कम नहीं होती है । 

प्रायः वे लोग जो स्वयं अपना रोजगार नहीं कर सकते 
हैं दसरों के ण्जेन्ट बन जाते हैं। दकानदार भी ईश्वर की 
भॉति स्ज्ञ और सवंव्यापी नही होता है। वह यदि भिन्न-भिन्न 
स्थानों में अपना रोजगार फेलाना चाहे तो उसे उन स्थानों में 
अपने प्रतिनिधि की आवश्यकता होगी। इस अकार एजेन्ट को 
पेजीपति मालिक की आवश्यकता रहती है और मालिक को 
एजेन्ट की | दोनों एक दूसरे पर निर्भर रहते हैं। उनके सहयोग 
से ही फर्म की सफलता होती है। 

यद्यपि बहुत से बेकार लोग एजेन्ट बनने की स्पधों 
किया फरते हैं, किन्तु हर एक ऐरा-गेरा एजेन्ट बनने की 
योग्यता नहीं रखता । उसके लिये भी कुछ इश्वरदत्त गुण 
चाहिये ओर साथ ही शिक्षा-दीक्षा और अनुभव भी। ए्जेन्ट 
के चुनाव मे मालिक को पर्योप्त सावधानी की आवश्यकता है। 

ईमानदारी और ठोर-ठिकाने का होना तो एजेन्ट की 
पहली आवश्यकता है. किन्तु उसमें ओर भी बातें वाब्छनीय 
हैं । सबसे पहले उसकी शारीरिक रूपरेखा और वेश-भूषा 
ऐसी हो जो सहज में दूसरों को प्रभावित कर सके । एजेन्ट 
की मुख-मुद्रा ऐसी होनी चाहिये कि उससे सावधानी, कुशलता, 
जानकारी, कायशीलता ओर प्रसन्नता की किरणे सी प्रस्फुटित 
होती दिखाई दे। वेश-भूषा सभ्य समाज में अवेश प्राप्त करने 
के पासपोर्ट कर काम देती है। वेश-भूषा न तो इतनी सजधज 
की होनी चाहिये कि उससे उसकी सुकुमारता और अकमेण्यता 
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का भान होने लगे और न ऐसी हो जिसमें कि लापरवाही 
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की भकलक हो । वेश-भूषा भी एक कला है । सादगी में प्रभाव 
उत्पन्न करना विरले ही लोग जानते हैं| वेश-भूषा ऐसी होनी 
चाहिये कि उससे उसकी स्थिति का पता चले कि यह आदमी 
कुछ ठोर-ठिकाने और मातबरी का है। एजेन्ट के लिये दूसरों 
पर कम से कम ऐसा प्रभाव डालना आवश्यक है कि यह 
मनुष्य बात का पक्का है ओर ल्े-डड़ा या उचक्का नहीं है। 
ए्जेन्ट की अच्छी वेष-भूषा यदि जरूरत से ज्यादह सजधज 
की नहीं है तब मालिक को यह न अनुमान कर लेना चाहिये 
कि यह आदमी ईमानदार नहीं रह सकेगा। वेश-भूषा एक 
कला है.। जो इस कला को जानते हैं वे कम खच्े में भी बाला- 
नशीन होने का प्रभाव डाल सकते हैं । 

वेश-भूषा के अतिरिक्त बातचीत का ढंग एजेन्ट की 
दूसरी बड़ी आवश्यकता है। वेश-भूषा भी तभी काम देती है 
जब उसके साथ बातचीत का ढंग भी प्रभावशात्री हो। रेशमी 
बस तथा सूट-बूट, कालर, नेकटाई और चमड़े का बेग तभी 
शोभा देते हैं जब एजेन्ट अपने विषय में पटु हों और जानकारों 
की सी बातचीत करे। एजेन्ट चाहे बीमा कम्पनी का हो चाहे 
व्यापारिक फर्म का, उसे जिसके साथ व्यवहार करना है. उसकी 
मनोवृत्ति का पता होना चाहिये। हर एक आदमी से सफलता 
प्राप्त करने की अलग अल्नग कुज्जियाँ होती हैं किन्तु साधारणतया 
डसको ऐसा प्रभाव उत्पन्न करने की आवश्यकता है कि कार्य 
अत्यन्त आवश्यक और लाभदायक हैं और उसके करने का 
यही शुभ मुहूर्त है । एजेन्ट को यह जतल्ाने की जरूरत होती 
है कि सोदा दोनों पक्त के लिये लाभदायक है। आजकल 
दूकानदारी में कोई मनुष्य दूसरों को लाभ पहुँचाने और 
परोपकार की भावना की सचाई में विश्वास नहीं करता है । 
कुछ मूर्ख लोग अब भी यह समभ लेते हैं. कि अमुक आदमी ने 
हमारे साथ बड़ी रिआयत की है । ऐसे लोगों के लिये रिआयतों की 
चित्रशाला सामने लाना ठीक होगा । एजेन्द को अपने विषय 
की उच्च जानकारी की धाक जमा देना चाहिये जिससे कि 
ग्राहक उसकी बात को मानने को तेयार हो जाय । 

बातचीत की भाँति ही लिखापढ़ी का ढंग जानना भी 

छठ 
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अत्यन्त वाब्छनीय है। बातचीत में जो काम वेश-भूषा से होता है 
बह काम लिखा पढ़ी में पत्रों की छपाई-सफाई से होता है। अच्छे 
कागज पर शुद्ध छपे हुए पत्र प्राहक के मन में अपना स्थान 
बना लेते हैं। पत्रों में हर एक बात रपष्ठ, बिना लगालेस के 
ओर सिलसिलेबार हो। पत्र ऐसा मालूम हो जेसे किसी 
सुरुचि वाले मनुष्य के कमरे में सब चीजे अपने स्थान पर 
दिखाई देती हैं। इसके लिये एजेन्ट में फुर्ती की आवश्यकता 
है। पत्रों का उत्तर यदि तत्काल न दिया जाय तो व्यापार में 
हानि होने की सम्भावना रहती हैं। जरा सा आलरय भारी 
दुष्परिणाम उत्पन्न कर सकता है । 

हिसाब किताब की सफाई मालिक ओर ग्राहक दोनों 
के लिये ही आवश्यक है। णएजेन्ट का काम जितना ग्राहक को 
सन्‍्तुष्ट रखना है उतना ही मालिक को। हिसाब किताब की 
सफाई ईमानदारी में सहायक होती है। जहॉ हिसाब किताब 
की लापरवाही होती है वहाँ बेइमानी और फिजूलखर्ची को 
भी प्रलोभन मिल जाता है। हिसाव किताब चाहे अँग्रेजी 
कायदे से हो और चाहे हिन्दुरतानी कायदे से; किन्तु हो पूरो 
व्यवरथा के साथ । उसमें किसी प्रकार का पिछुड़ापन न होना 
चाहिये । बेईमानी के न होते हुए सी हिसाब किताब का अद्यतन 
(रोज का रोज) न होना बेइेमानी का प्रमाशपत्र दिला देता है । 

इन सबके अलावा जो सबसे जरूरी चीज है वह है मालिक 
का हितचिन्तक होना । जितना मालिक ने काम सॉपा हो 
उससे सी अधिक करने को वह तेयार रहे । जहाँ मात्तिक 
अपनी हिंदायतों में कुछ भूल भी कर गया हो वहाँ एजेन्ट 
का काम है कि जो समय पर उचित हो उसी को मालिक की 
आज्ञा समझे। मालिक अपने एजेन्द को मिट्टी के माधव के 
रूप में नहीं देखना चाहता है । एजेन्ट चेतनन्‍्य मनुष्य है। उसमें 
गाँठ की अकल ओऔर मौके पर स्वयं अपना निश्शंय करने की 
शक्ति होनी चाहिये। मालिक का भी यह धर्म है कि वह अपने 
एजेन्ट में स्वय॑ निशंय करने की शक्ति को प्रोत्साहन दे । वह 
उसे लिखी हुई हिंदायतों का दास न बनाये। दुनियाँ बड़ी , 
पेचीदी है; लिखी हुईं हिंदायतों की ख़ानापूरी मे बॉधी तहीं 
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जा सकती है। किस मौके पर कया करना है यह एजेन्द को 
स्वयं ही निणेय करना पड़ेगा । 

स्वयं निणोय करने में यदि दो एक बार नुकसान भी 
हो जाय तो उससे मालिक को विचलित न होना चाहिये वरन्‌ 
उसको पूरी स्थिति समक्काकर स्वयं निशेय करने की दक्षता 
प्राप्त करानी चाहिये | 

मालिक का दूसरा धर्म यह है कि अपने एजेन्ट को 
प्रसन्न रक्खे जिससे कि उसे स्वयं अपना निजी व्यापार करने 
की प्रवृत्तित हो ओर न वह दूसरी जगह जाना चाहे। खुश 
रखने के लिये उचित वेतन या ल्ञाभ में हिरसा देना तो 
आवश्यक है ही, एजेन्ट पर पूरा विश्वास रखना भी उतना 
ही जरूरी है। जब तक एजेन्ट की बेईमानी न अमाणित हो 
जाय, उसे बेइमान न समझना चाहिये और कम से कम उस 
पर यह न प्रकट होने देना चाहिये कि वह बेइमान संमभा 
जा रहा है। जब आदमो यह समभझता है कि वह वेइमान 
समझा जा रहा है तो उसकी प्रवृत्ति वास्तव में बेईमान बनने 
की हो जाती है। जब कलंक लगह्ी गया तो मौज से भी 
क्यों वच्चित रहे ? जिस प्रकार एजेन्ट में रव्रासिभक्ति आवश्यक 
है उसी प्रकार मालिक में एजेन्ट के साथ सदूव्यवहार और 
उसके प्रति विश्वास अत्यन्त वाब्छनोय है। 

[| व्यापार कानून! (१६४७) | 
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विज्ञापनबाजी चाहे अखबार ओर छापेखानों के प्रगतिशील 
युग की देन हो किन्तु विज्ञापन की भ्रव्ृत्ति अथोत्‌ अपने और 
अपनी चीज को ज्वल्न्त अकाश में लाने की चाह मानव समाज 
में चिरकाल से वतेमान है । जंगल में आखेट के संहारे जीवन- 
यात्रा चलाने वाले आदिम पुरुष या स्री जो अपने को रह् बिरख्रे 
गोदनों से विभूषित करते थे, उनके वे अलझ्लरण एक दूसरे को 
आकर्षित करने के रह्लीन विज्ञापन के सिवाय ओर क्‍्याथे ९ 
पर्दे के दुर्भेय दुग मे रहने वाली असूर्यस्पशो रमशियाँ भी अपने 
कंकण, किकण, नूपुरएवं पायलों की ककार द्वारा अपने लावश्यमय 
अस्तित्व का पुकार-पुकार कर परिचय देती थीं । 

नुकीली मेले, लहराती-फहराती डाढ़ियाँ, चमकते-दमकते 
पानीदार हथियार और अलकजाल या तकजाल सी उल्नमी 
हुई पेचदार रघ्लीन पागे, आकाश-पाताल के कुलाबे मिलाने वाली 
डीगभरी गर्वोक्तियाँ, ये सब शोय सोन्दर्य के आत्म-विज्ञापन 
हीतो थे। 

चूरन अमल वेत का जिसको खाते हैं. बज्ञाली' गाकर 
रसिक चूरन बेचने वाले; भँवर काली जामनें, एवं पेड़ के पके पपीते 
की पुकार लगाने वाले रूपक और अजनुप्रासप्रिय अलक्लारशाश्री 
फेरी वाले; चमन का अंगूर, काशमीर का सेब, काबुल का सदो। 
कन्धारी अनार, बम्बई के केले, नागपुर के सन्तरे की आवाज 
लगाकर बिना फीस के भूगोल का 'पाठ पढ़ाने वाले मेवेफरोश; 
लेला की उँगलियाँ ओर मजनू की पसलियाँ कहकर पतली मुलायम 
ककड़ी बेचने वाले लखनऊ के केजड़े; क्या खूब सौदा नकद है, 
इस हाथ दे उस हाथ ले, सॉक का दिया सवेरे पावे' की सदा 
लगाने वाले परल्लोक व धर्म के व्यापारी फकीर; हर माल पाँच 
आने कहकर अपना सामान लुटाने वाले द्लिदार ठेले वाले 
सौदागर; बादाम का मजा मेगफली में है, खस्ता भुरभुरी बादाम- 
पिस्ते वाली गजक तथा दहीबड़े मसाले पड़े का उद्घोष करने वाले 
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चैलते-फिरते स्कन्धवाही दृकानदार--ये सब एक से एक बढ़कर 
विज्ञापन-कला-विशारद ही तो होते हैं किन्तु उनकी आवाज उनके 
साथ ही चलती है ओर वह कुछ ही क्षणों में हवा के अनन्त 
महासागर में विज्ञीन हो जाती है। वह तन से हटा तो मन से 
भी हटा | खोंचे वाले के चले जाने के बाद बालक भी रोना- 
मचलना बन्द कर देता है । 

नारद मुनि के अवतार स्वरूप समाचार पत्रों की बदौलत, 
जिनका प्रवेश सूर्योदय की स्वर्ण-रश्मियों के साथ घर-घर में हो 
जाता है और जो जब तक रदी-बोतल वाले के बोरे के हवाले न 
हो जायें घर के कोने-कोने में अधिकार जमाये रहते हैं, विक्रेताओं 
की आवाज घर-घर में गज जाती है और विक्रेता लोग अपनी 
गद्दियों या अपने सोफासेटों का आनन्द लेते रहते हैं । 

अखबारों और प्रेस के सुलभ साधन होते हुए भी विज्ञापन 
देना एक कला है। सफल व्यापारी को अपनी वस्तुओं के प्रचार 
के लिये विज्ञापनों का चक्रव्यूह रचना पड़ता है। एक बार ऐसी 
भरोसे की वस्तु तेयार कर लेने पर जो कि बाजार में कम्पिटीशन 
के होते हुए भी अंगद की भाँति दृढ़ता के साथ अपना पेर जमा 
लेगी वह दिग्विजय की तेयारी कर लेता द्वै। उसका हवाई हमला 
शुरू हो जाता है। वह ऐसी ही चीज तैयार करता है जो समाज 
की किसी बड़ी जरूरत को पूरा करे और यदि उसकी जरूरत न 
भी हो तो वह अपने प्रोपेगेन्डा के बल पर जरूरत को पेदा कर 
लेता है। चाय के प्रचार के कारणों में दूध का अपेक्षाकृत अभाव 
अवश्य है, किन्तु उसका असली श्रेय “गर्मियों में गम चाय ठंडक 
पहुँचाती है”, “रोज चाय पीओ बहुत दिन जीओ” वाली निसस्‍्वाथे 
सलाह अथवा उसके प्रचार के रंग-बिरंगे पोस्टरों को है । 

विज्ञापनों द्वारा जनता की मनोवृत्ति का निमोण होता है। 
बड़े विज्ञापनदाता “चट मगनी पठ ब्याह वाले तात्कालिक प्रभाव 
में विश्वास नहीं करते। वे तो थेये के साथ 'कबहेूँ तो दीनदयाल 
के भनक परेगी कान” वाली सावधानी की नीति में विश्वास करते 
हैं। वे सामूहिक प्रभाव के फल से भली भाँति परिचित रहते 
हैं। बहुत से जहर ऐसे होते हैं जिनका एकदम असर नहीं 
होता है वरन्‌ उनका प्रभाव पूवे जन्म के कर्मों की भाँति धीरे- 
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धीरे संचित होता रहता है । विज्ञापनों का भी प्रभाव इसी प्रकार 
का होता है.। थोड़े दिन पूर्व कुछ चीनी दवाइयों के विज्ञापन 
निकले थे। उनमें एक आदमी दूसरे आदमी के दिमाग में कील 
ठोकता हुआ दिखाया जाता था। बस विज्ञापन का यही रबरूप 
है। विज्ञापनदाता लुहार की सी एक चोट तो कम लगाता है किन्तु 
सुनार की सी धीरे-बीरे चोटे अधिक लगाता रहता है । 

जब दस ठगों के वार-बार कहने से कि यह भेड़ नहीं है 
कुत्ता है, आदमी तथाकथित कुत्ते को फेककर सर का भार हल्का 
कर लेता है तो एक ही बात को रोज-रोज देखते-देखते वस्तु की 
उपयोगिता में विश्वास जमने लगता है। अरँठे विज्ञापन वाले तो 
इस सिद्धान्त पर चलते हैं कि दुनियाँ बहुत बड़ी हैं, और उसमें 
बेवकूफों की कमी नही है, काई न कोई शिकार फँस ही जायगा; 
किन्तु उनको यह झूयाल रखना चाहिये कि काठ की हॉडी एक 
ही वार चढ़ती हैं। हॉ, उनके भाग्य से उनको रोज नई हॉडी 
मिल जाती है. छिनन्‍्तु बकरे की माँ कब तक खेर मना सकती है | 
कभी न कभी कलई खुल ही जाती है। झूठे विज्ञापनदाता मनुष्य 
की आवश्यकताओं का भली सॉति समझते हैं। वे जानते हे कि 
लोगों को किस बात की तलाश है । उनको इस बात से मतलब 
नहीं कि जरूरत पूरी होगी या नहीं, किन्तु यह कि जरूरतमन्द 
शीघ्र ही उनके चुंगल में फैंस जायगा। उनके विज्ञापन बड़े 
आकर्षक होते हैं । उनकी वस्तुएँ बूरे के लडडुओं की भॉति 
होती हैं-जो खाये सो भी पछताये और न खाय्ये सो भी 
पछताये । 

झूठे विज्ञापन देने वालों को विज्ञापन की कला से कुछ 
अधिक काम लेना पड़ता हे। उसके लिये तो उतनी ही चतुराई की 
आवश्यकता हे जितनी कि ठगी में । किन्तु अच्छे और उपयोगी 
माल बनाने वालों को भी इस कला का सहारा लेना पड़ता हे । 
'मुश्क आनरत कि खुद बिबोयद न कि अत्तार बिगोयद' अथोंत्‌ 
कस्तूरी बही है जिसकी खुशबू खुद आये, न कि अत्तार कहे कि 
यह कर्तूरी है.। संस्कृत में भी कहा है. कि कस्तूरी की सुगन्ध 
बताने के ज्िये कसम खाने की जरूरत नहीं पड़ती--“नहि कस्तूरि- 
कामोद: शपथेन विभाव्यते' । यह्‌ सब ठीक है. किन्तु कस्तूरी की 
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खुशबू भी अत्तार की दुकान तक ही सीमित रहती है। उसके लिये 
भी विज्ञापन आवश्यक हो जाता है। 

विज्ञापन देने वाले की सबसे पहली जरूरत यह है कि 
वह यह सममे कि उसकी वरतु को खपत किस क्षेत्र में होगी। 
उसी क्षेत्र के अखबारों में वह विज्ञापन दे। खालसा अखबार में 
रजर ब्लेड्स और सिगरेटों के विज्ञापन देने से लाभ न होगा 
ओर न वष्ण॒वों के अखबारों मे चोकलेट, टॉफी, जेम ओर जेली 
के विज्ञापन अपना खची निकाल सकेगे। नंगों के देश में धोबी 
क्या करेगा ९ 

विज्ञापन. का ढंग और उसकी भाषा विज्ञापन-कला का 
प्रधान अज्भ है। आजकल विज्ञापन देने वाज्ञा प्रथ्वी पर रवगे 
नहों घसीट लाना चाहता है। वह सत्य और वास्तविकता की 
सीमाओं को जानता है। वह उनसे बाहर नहीं जाता। वह 
असम्भव या अविश्व सनीय बात नहीं कहता है। 

विज्ञापन देने बालों में कुछ तो सीधा माग पसन्द करते 
हैं और कुछ पेचीदा। लेकिन सीधे और पेचीदे दोनों मार्गों के 
लिये उसकी कला का ज्ञान आवश्यक होता है। विज्ञापन वाले 
के लिये यह जरूरी नहीं कि वह पूरा पेज मैटर से भर ही दे। 
बहुत से विज्ञापन देने वाले दो एक ऋकों के पूरे पेज को कोरा 
छोड़कर नीचे केवल यहो छाप देते हैं कि यह रथान अमुक 
कम्पनी के विज्ञापनों के लिये सुरक्षित हैं। उसका प्रभाव पाठक 
पर कम से कम यह तो पड़ता ही है' कि यह कम्पनी बहुत बड़ी है। 

कोई कोई विज्ञापनदाता केवल यह विज्ञापन निकालते हैं 
कि अम्ुक दिन उनकी दूकान बन्द रहेगी, उनके कृपालु आहक 
एक दिन पूर्व अपनी आवश्यक व॒रतुएँ खरीद ले जिससे कि उनको 
किसी प्रकार की असुविधा न हो । 

विज्ञापनदाता को सबसे पहली चिप्ता इस बात की होती 
है कि उसका विज्ञापन किस प्रकार पाठक की निगाह को आकर्षित 
कर ले | आजकल के भागडौड़ के युग में बहुत से लोगों को विज्ञा- 
पन पढ़ने की फुर्सेत नहीं होती और वे विज्ञापन के प्रष्ठों फो 
उपेक्षा की दृष्टि से देखते हैं इसीलिये लोग विज्ञापन को ऐसे पृष्ठों 
में देना चाहते हैं जो आवश्यक रूप से पढ़े जाते हों। इससे यह 
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अभिभश्राय नहीं कि साधारण प्रष्ठों में विज्ञापन देना निरथेक होता 
है। जरूरत वाला अपनी आवश्यकता की चीज को खोज ही 
निकालता है और आँख के अंधे गाँठ के पूरे बेकार लोगों की 
कमी नहीं जो समय का भार हलका करने के लिये विज्ञापन के 
प्रष्ठों में भी अपनी दृष्टि रमाया करते हैं। फिर भी आवश्यक रूप 
से पढ़े जाने वाले प्रष्टों तथा कवरों पर विज्ञापन देना अधिक लाभ- 
दायक होगा क्‍योंकि उन पर चलते-फिरते की सहज में दृष्टि पड़ 
जाती है । 

विज्ञापन की सफलता के लिये उत्तम स्थान ही आवश्यक 
नहीं है वरन्‌ उस रथान के अनुकूल सुपात्य ओर आकषक सामग्री 
भी जिसके बिना रथान पर किया हुआ व्यय साथक नहीं होता। 
स्थान के अनुकूल मैटर न होना ऐसा लगता है. जेसे कि सिनेमा 
की स्पेशल क्लास में मेले-कुचेले कपड़े पहने हुए भिखारी को 
बेठाल देना। ऐसा करना ऊँची दृकान, फीका पकवान” का उदा- 
हरण बन जायगा। विज्ञापन को आकर्षक बनाने के लिये उसमें 
मूत्तिमत्ता लाना पहली आवश्यकता है। पाठक की आँखों, बुद्धि 
ओर कल्पना पर जोर पड़े बिना, विज्ञापनदाता का अभिग्राय 
सूखे इंधत की आग की भाँति एक साथ प्रकाशित हो जाय, यही 
विज्ञापन-कला की सफलता समभना चाहिये। यह मानी हुई बात 
है कि शब्दों की अपेक्षा तसवीरें अधिक आकषक होती हैं। मूत 
पदाथे हमारे ध्यान को शीघ्र ही अपनी ओर खींच लेते हैं। तस- 
वीर नित्य नई और कुछ असाधारण होनी चाहिये। विविधता 
पाठक के मन में ऊब नहीं पेंदा होने देती । 

साहित्य की भाँति विज्ञापन-कल्ा में तीर से सीधे निशाने 
का तो महत्व होता है किन्तु पाठकों की कोतूइल्न-बत्ति को जाग्रत 
करने के लिये बात थोड़े-बहुत घुमाउ-फिराउ ढंग से कहने की भी 
आवश्यकता पड़ती है। उसमें एक विशेष आकषण आ जाता है। 
सीधी बात कहने पर बल अवश्य आ जाता है किन्तु वक्रता और 
घुमाउ-फिराउ में सौन्दर्य अधिक रहता है। भगवान्‌ रृष्ण की 
छबोली मझाँकी उनके त्रिभंगी बॉकेबविहारी रूप में ही मिलती है । 

यदि मोटर ट्रकों का आकषक विज्ञापन देना हो तो ट्रकों 
की अपेक्षा हरे-भरे फलों की तसबीर देना अधिक श्रेयस्कर होगा। 
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सिगरेट के और भी बहुत तरह के विज्ञापन होते हैं ओर 
हो सकते हैं। एक माता अपने बच्चे का प्रसन्नता के साथ स्वागत 
करती हुई दिखाई जा सकती है। जिस प्रकार माँ अपने बच्चे 
को देखकर खुश होती है उसी प्रकार शोकीन पीने वाला अपनी 
पसन्द की छाप को देखकर । 

रेलवे के विज्ञापन में एक जगह दिखाया गया कि एक 
मालगाड़ी बेलून से लटकी हुईं है। नीचे लिखा है कि यदि माल- 
गाड़ियाँ बेलून से लटकाई जाकर इधर से उधर पहुँचाई जा सकें 
तो बड़ी सुन्दर बात हो किन्तु मालगाड़ियों को लोहे की पटरियों 
पर ही चलना होगा और वे सीमित हैं। इसलिये व्यापारियों को 
चाहिये कि गाड़ियों को अधिक देर तक लदा हुआ खड़ान 
रहने दे । 

सीमेन्ट के विज्ञापनों में प्रायः लोहे के कारखाने दिखाये जाते 
हैं और लिखा जाता है कि इन कारखानों का लोहा और कोयला 
सीमेंट की सड़कों पर होकर आता है। सीमेंट की उपयोगिता 
दिखाने के लिये उसके बने हुए स्वच्छ विशाल भवन दिखाये जाते 
हैं। उसमें लोगों की राष्ट्रीय भावना से लाभ उठाने के लिये उन 
3मारतों पर तिरंगा ऋण्डा फहराया हुआ दिखाया जाता है । 

राष्ट्रीय भावना से चाय वालों ने काफी लाभ उठाया 
हैं । वे उसे स्वदेशी पेय बतलाते हैं । चाय पदा अवश्य सारतव्े 
में होती है किन्तु उसका अधिकांश भाग विलायती कम्पनियों 
को जाता है। टी सेस कमेटी के लोग उल्टे-सीथे प्रमाणों से 
यह साबित करते हैं कि इसका उल्लेख सुश्रत में आया है 
ओर यह पेय अशोक के समय में भी था । 

विज्ञापन की कला में चाय के व्यापारी कुछ अधिक 
कुशल मालूम होते हैं। यदि यह कौशल उनके चाय पीने का 
ही फल है तो यह चाय के लिये सबसे बड़ा प्रमाणपत्र है। 
चाय वाले जानते हैं कि मनुष्य के लिए नेत्रा का आकषणा 
गरमागरम वाष्प से सुवासित चाय के प्याले से कम नहीं होता 
के हा सहज आकषेश का सहारा लेकर वे बड़े सुन्दर चित्र 
दे । 


एक चाय के विज्ञापन में अजन्ता की कला का एक 
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उत्कृष्ट नमूना देकर उसकी सवोद्भीण पूरो कल्ला की भूरि-भूरि 
प्रशंसा की गई थी। उसके नीचे लिखा था--जेसी सबाह्ड पूर्ण 
कला इस चित्र में है बेसी कल्ला चाय के प्याले में है जो अमुक 
प्रकार की चाय से बनाई जा सकती है । 

अभी हाल में जी० जी० फ्रू८ कम्पनी का विज्ञापन 
हिन्दुस्तान टाइम्स में छपा है जिसमें एक परिवार के सभी 
लोग--पिता, पुत्र, स्त्री, पुत्नी--बड़ी-बड़ी आँखे निकाले एक दूसरे 
की ओर शनि की सी क्रर दृष्टि से देखते हुए अंकित हैं। एक 
की आँखें तो इतनी बड़ी बनाई गई हैं कि सहज में ही 
उत्सुकता जाग्मत हो जाती है कि आखिर माजरा क्‍या है, यह 
तूफान क्‍यों उठ खड़ा हुआ है ? पीछे से पता चलता है कि क्रोध 
हाय-हत्या का बवण्डर एक गिलास फलासव पीने स शान्त 
हो जाता है । 

मोदी के साबुनों के जो विज्ञापन निकल रहे हैं उनमें 
कहीं तो तिब्बती लोगों की तसवीर निकलती है जो जन्म भर 
नहीं नहाते और कही नदी किनारे बेठी हुईं ख्रीकी तसवीर। 


हिल 
हि ९ 


एक साबुन के विज्ञापन में कंघे पर कॉवर धारण किये हुए 
एक गंगा-यात्री की तसवीर होती है। उसके नीचे लिखा रहता 
है कि मनुष्य को चाहे उतना पुण्य न मिले जितना कि गंगोत्री 
से रामेश्वरम्‌ की यात्रा में मित्रता हो किन्तु उस साबुन से 
नहाने से उतना सुख अवश्य मिलता है। इसमें अतिशयोक्ति 
अवश्य है किन्तु लिखने का ढंग वास्तव में प्रशंसनीय है । 
बादशाहों के हम्मामों की तंसवीर देकर यह लिखा जा सकता 
है कि यह सब सुख साबुन की एक ठिक्की से मिल सकता है । 

वस्तु के बहुत से गुणों के गीत गाने से केवल एक 
आवश्यक गुण पर जोर देना अधिक लाभगप्रद होता है। 
प्रायः द्स-बारह साल हुए ब्रुक बोंड चाय वाले अपने गोल 
डब्बों की ही प्रशंसा निकाला करते थे-उनके गोल होने के 
कारण चाय हवा से सुरक्षित (577-7270) रहती है जिससे 
कि चाय में दूषित वायु नहीं लगने पाती और उसका स्वाभाविक 
स्वाद नहीं बिगड़ता। उन दिनों लिप्टन वालों ने कुछ दिनों 
एक विज्ञापन निकाला जिसने कि ब्रक बोड के सारे प्रचार 
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पर पानी फेर दिया। उसने अपने इश्तहार में चाय के भरे हुए 
छकड़े दिखाये जो कि धूप में धीरे-धीरे जा रहे थे; उसके नीचे 
लिखा रहता था--गोल डब्बों में बन्द होने के पूव की दशा; 
किन्तु यह लिप्टन की चाय नहीं है ।' 

अखबारी विज्ञापन ही विज्ञापन के एकमात्र साधन 
नही हैं। कुछ लोग कहानियाँ लिखवाते हैं जिससे उनकी 
वस्तु का विज्ञापन हो। केशरशझ्जन तेल के प्रचार के लिये बंगला 
में एक जासूसी उपन्यास निकला था। उसमें दिखाया गया था 
कि एक स्त्री अपने अभिभावकों से प्रथक्‌ हो गई थी। उसका 
पता इस तरह लगा कि उसके सर में पड़े केशरश्जन तेल की 
सुगन्‍्ध बाहर तक फेली हुईं थी। जासूस को मालूम था कि 
वह केशरज्जन तेल डालती थी। उस घर की तलाशी लेने पर 
उस खस्री का पता चल गया। डायरी, केलेन्डर, पेपरवेठ, 
तश्तरियाँ आदि सेट करना तथा और भी अनेकानेक साधन हैं | 

डायरी और सूचीपत्रों में ऐसी ज्ञातव्य बातें लिखी 
जाती हैं जिनके लिये लोग उन्हें सुरक्षित रक्‍्खें। कौन नहीं 
चाहेगा कि उसके पास पत्रा हो क्योंकि पत्रे की आवश्यकता 
को तो कविवर बिहारी भी नहीं मिदा सके थे (“पत्रा ही तिथि 
पाइए वा घर के चहुँ पास, निसद्त पूनो ही रहे आनन-ओप- 
उजास”) | कौन नही चाहेगा कि उसके पास एक-एक दिन की 
तनुख्वाह का तुरन्त हिसाब लगाने वाला नक्शा हो? छुट्टियों 
को सूची सभी अपने पास रखना चाहते हैँ। डाकखाने की 
पासेल वगेरह की रेटों की जानकारी से सभी लोग लाभ उठाना 
चाहते हैं । 

आजकल'तो विज्ञापन वाले शहर की दीवालों को रख 
मारते हैं किन्तु उनकी विशेष कदर नहीं होती। इन मुफ्त या 
चोरी के विज्ञापनों से तो किसी की दीवाल किराये पर ले लेना 
अधिक लाभदायक तथा सज्जनोचित है । 

ट्रेन, बस; रेलवे स्टेशन की दीवालें आदि नोटिसों के 
लिये भित्ति का काम देतो हैं। बहुत से लोग अखबार फेवल 
विज्ञापन की सुविधा के लिये निकालते हैं. क्‍योंकि उसमें एक 
पैसे के ही टिकट से काम चल जाता है । 
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आजकल के सिनेमा-प्रेमी संसार के लिये सलाइडों द्वारा 
विज्ञापन देना विशेष रूप से सफल होता है क्योंकि स्लाइड 
का मेटर बरबस आँखों के सामने आ जाता है। किन्तु कभी-कभी 
जब इनकी संख्या बढ़ जाती है तब दशेक लोग विज्ञापन की 
अपेक्षा फिल्‍म देखने के लिये अधिक उत्सुक होते हैं। स्लाइड 
की अपेक्षा फिल्‍म ज्यादह आकषेक होती है.। इसीलिये बड़ी-बड़ी 
कम्पनियों के चलते हुए कारखानों की फिल्म दिखाई जाती हें 
जिससे कि पाठकों के मन पर उनके कार्ये-ड्यापार की विशालता 
का प्रभाव पड़े। बद्स्‍ाल केमीकल, कोटोजम और डाल़डा 
कम्पनियों के कारखानों की फिल्‍मों का ग्रदशेन हो चुका है। 
कोई-कोई मनचले लोग हवाई जहाज द्वारा विज्ञापन वितरण 
कराते हैं। ये सब ग्राहकों को आकषित करने के विभिन्न रूप हैं । 

आजकल विज्ञापन का युग है । बहुत सी विदेशी कम्पनियाँ 
तो तीन चौथाई रुपया विज्ञापन में खर्चे करना चाहती *'हैं और 
एक चौथाई रुपया वस्तु के बनाने में । 

आजकल की व्यापारिक सफलता का अधिकांश श्रेय 
विज्ञापनों को हे । विज्ञापनों का कौशलपूरणों आयोजन और 
संयोजन कुशल व्यापारी का प्रथम कतंव्य है। इसके लिये 
अनुभव, शिक्षा ओर सत्परामशे की आवश्यकता है. । 

[ व्यापार कानून” (१६४७) ] 


मिल मजदूर 
उसके काय-कोशल बढ़ाने में मनोविज्ञान का उपयोग 


मशीन ओर मनुष्य--यह कलियुग नही, कल-युग है । इसमें 
यन्त्रो का प्राधान्य है| वतमान सभ्यता ने हमारी आवश्यकताओं 
को बढ़ाकर वस्तुओं के उत्पादन की समस्या को कठिन बना 
दिया है। वेयक्तिक गृह-उद्योग उन आवश्यकताओं की पूर्ति में 
असमर्थ रहते हैं । बिजली और भाप को शाक्तिे से चलन वालो 
मशीनें भी खटाखठट दिन-रात दो-दो पारी काम करके भी देश 
की मॉग को पूरी नहीं कर पातीं। इसीलिये महात्मा गॉधी के 
सरल जीवन और खादी ओर गुड़ के प्रचार के होते हुए भी यमन्त्रों 
का साम्राज्य बढ़ता जा रहा है। कोई चीज ऐसी नहीं है जो 
मशीन से न बनती हो और जिसके कारखाने न होते हों । 

प्राचीन ग्रह-उद्योगों और आजकल के कल्न-कारखानों के 
उद्योगों में एक यह बड़ा अन्तर है कि ग्ृह-उद्योगों में उत्पादक 
प्रायः पेजीपति और मजदूर एक ही होता था ओर आजकल की 
मिल्ों में पजीपति ओर सजदूर अलग-अलग वर्ग हो गये हैं। 
पजीपति ग्राय: एक होता है; मजदूर अनेक। दूसरा अन्तर यह है 
कि ग्रृह-उद्योग में प्रायः एक ही व्यक्ति एक वस्तु के निर्माण का 
आदि से अन्त तक उत्तरदायी होता था और वह उस वस्तु का 
उत्पादक था जनक होने का वास्तविक गबे कर सकता था। उसकी 
उत्तरोत्तर उन्नति के लिये वह उत्सुक रहता था। इसके विपरीत 
मिल्ों में एक वस्तु अपनी पूण्ता प्राप्त करने से पूर्व कई काये- 
श्रेणियों में होकर गुजरती है और कई मजदूर उसके किसी अंश 
के ही ( पूर्ण के नहीं ) उत्पादन और निमोण के उत्तरदायी होते 
हैं। मिल के मजदूर को उसकी मिल में तेयार की हुईं धोती या 
चादर पर वह गव नहीं हो सकता जो कि एक जुलाहे को अपने 
बने हुए खादी के थान पर। ग्रृह-उद्योग का मजदूर एक कलाकार 
का व्यक्तित्व रखता है ओर मिल का मजदूर एक बँधे हुए ढाँचे 
में काम करता है। वह दूसरे की ताल पर नाचता है और मशीन के 
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साथ काम करता हुआ रवयं मशीनवत्‌ हो जाता हूं। वह व्यक्ति 
नहीं, एक इकाई मात्र रह जाता हैं। 

वेयक्तिक कोशल--यद्यपि मिल में मशीन बहुत कुछ काम 
करती है, जो एक आदमी को बीस आदमी के काम करने की 
शक्ति दे देती है, फिर भी वह मनुष्य का नितानत बहिष्कार नहीं 
कर सकती। उसका संचालन और उपयोग मनुष्य के हाथ में 
रहता है। मशीन से अधिक से अधिक लाभ उठाना और उसको 
अच्छी हालत में रखना व्यक्ति का ही काम हैँ। मिल में एक 
व्यक्ति का आंशिक उत्तरदायित्व होते हुए भी वह उतना ही 
आवश्यक है जितना कोई मशीन का पुजाी। यद्यपि यह ठीक है 
कि मिल में एक मजदूर के स्थान में दूसरा मजदूर रक्‍्खा जा 
सकता है, इसो तरह से मशीन का पुजो भी बदला जा सकता हें; 
तथापि जेसे उसके फिट” होने और घिसने-मेजने मे देर लगती है 
वेसे ही नये मजदूर के भी उस कार्य-प्रणाली में फिट होने में 
देर लगती हे। इसलिये नोकरी का स्थायित्व जितना मजदूर के 
लिये जरूरी ह उतना मालिक क लिये भी | मजदूर का आंशक 
उत्तरदायित्व होते हुए भी हर एक मजदूर के वर्यक्तक कोशल 
ओर उसकी योग्यता (४0९7८9) पर बहुत कुछ निभेर. रहता 
है। मजदूर के वयक्तिक कोशल के बिना मशीन का कोशल निरथेक 
रहता हे। 

मनोविज्ञान की आवश्यकता--यह कौशल बाह्म और आन्तरिक 
कारणों से घटता और बढ़ता रहता हे। मशीन के न मन होता 
है और न हृदय, किन्तु उसका कोशल ओर काय-सम्पादन का 
परिमाण उसकी सफाई ओर देख-रेख पर निरभर रहता हैं; फिर 
मजदर तो हाड़-मॉस-चाम का सजीव मनुष्य हैं, उसके मन भी 
होता है और हृदय भी; जो गचत्येक सुख की तरह्ञ ओर दुख को 
चुभन पर स्पन्दित हो उठता ह॑ँ ओर उसके मन ओर हृदय की 
प्रत्येक फड़कन उसकी काय-प्रणाली में अन्तर डालती ६ूं। मजदूर 
की काय-प्रणाली के अन्तर पर मालिक का नफा-नुकसान निर्भेर 
रहता हें। इसलिये मजदूर को समभने के लिये मनोविज्ञान की 
आवश्यकता होती है। मजदूर के एक चेतन मन (५.008८7008 
४00) होता है जो उसको अपने कतेव्याकतंव्य, नफा-नुकसान 
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का ध्यान दिलाता रहता हे। उसका दूसरा अवचेतन मन (309- 
2८07$८008$ (70) होता हे जो हंर एक छोटी से छोटी कष्ट 
की चुभन; अपमान, हीनता भाव को बढ़ाने वाले वाक्यों आदि 
का चित्रगुप्त का सा लेखा-जोखा रखता है और मनुष्य की काये- 
प्रणाली को प्रभावित करता रहता हे । मजदूर के एक सामूहिक मन 
(5:००० 2(॥70) भी होता है, जिसकी प्रेरणा से वह जन-समूह 
की भाव-धारा में बहकर कभी उससे हड़तालें कराता है ( जिस 
प्रकार स्त्रियों और बालकों का रोना बल होता हे और मिनिस्टरों 
का त्यागपत्र दे देने का बल होता है उसी प्रकार मजदूर 
का हड़ताल” एक प्रबल अख होता हे) और कभी उससे 
मिल मालिकों के खिलाफ नारे लगवाता हे। व्यक्ति जो अकेला 
नहीं करता वह समूह के अवाह में पड़कर बिना लज्जा-संकोच 
करने लगता हे। मनोविज्ञान हमको मजदूर के तीनों प्रकार के 
मनों को समझने में सहायक होता हे। 

वेयक्तिक रुचि--हर एक मजदूर या कायकत्तो की एक 
वेयक्तिक रुचि होती हे। प्रायः लोग उस रुचि के अनुकूल तो काम 
नहीं तलाशते। काम मिलना न मिलना इस देश में बहुत कुछ 
आकस्मिकता पर निर्भर रहता है। इसमें सिफारिश और प्रभाव 
भी काम करता है। जहाँ जगह खाली हुईं वहॉ आदमी की भर्ती 
कर दी जाती हे। लेकिन मनुष्य सफल तभी होता है जब उसको 
उसकी रुचि और योग्यता के अनुकूल काम मिलता है। अगर हम ऐसे 
आदमी को जो बहीखाता लिखने में रुचि करता हो, सूत सुलभाने 
पर लगादें तो वह उस काम में मुश्किल से ही सफल होगा। सूत 
सुलभाने वाला कपड़े की रँंगाई या माढद देने में कुशल नहीं हो 
सकता | वेयक्तिक रुचि का निश्चित करना सहज काम नहीं हे। 
इसके लिये कुशल मनोवैज्ञानिक की आवश्यकता हे। काये का 
चुनाव यदि मजदूर या कायकतों पर ही छोड़ा जाय तो अच्छा 
रहता हे। एक दो दिन परीक्षा में लग जायेँ तो भी बुराई नहीं, 
किन्तु कौशल के लिये उपयुक्त मनुष्य को उपयुक्त स्थान में लगाना 
चाहिये। अनुपयुक्त मनुष्य को सदा एक न एक शिकायत बनी 
रहती हे। 'नाच न जाने आँगन टेढ़ा' की लोकोक्ति साथेक हो 
जाती है। पाश्चात्य देशों में हर एक काम का विश्लेषण किया जाता 
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हैं । उस के लिये साधारण मनुष्य को कितना समय लगेगा; ये सब 
बातें निश्चित रहने पर व्यवसाय के लिये मनुष्य की वेज्ञानिक 
परीक्षा में वे लोग समथ होते हैं। ऐसे परीक्षणो को व्यवसाय 
सम्बन्धी परीक्षण (५०८०४॥०४४! ८८४5) कहते हैँ! 

थक्रावट की समस्या--थकावट की समरया यद्यपि यहुत कुछ 
योग्यता और रुचि पर निरभेर रहती है. तथापि मनुष्य सनुष्य ही 
है। जब मशीन भी थक जाती है तब मनुष्य का क्‍या कहना है 
थकावट हो जाने पर कार्य-कौशल कम हो जाता है और वस्तु 
अच्छी नहीं बनती । थकावद दूर करने के लिये विश्राम की 
आवश्यकता रहती है और शक्ति के पुनः संचय के लिये कुछ 
जलपान का भी प्रबन्ध श्रेयर्कर होता है । विश्राम के समय में 
कुछ मनोविनोद की आवश्यकता रहती हैं जिससे लगातार एक 
ही प्रकार के काम करने की ऊब दूर हो जाय। मशीन के काम में 
हाथ के काम की अपेक्षा अधिक ऊब पेंदा होती है। ऊब पेदा 
होने पर जब वह अन्यमनरक हो काम करने लगता है या दिवा- 
रवप्न देखने लगता है तब दुघटनाएँ होने की अधिक सम्भावनाएँ 
रहती हैं । इसलिये मजदूरों की ऊब कम करने का यत्र तो होना 
चाहिये ही, कभी-कभी योग्यतानुकूल काम में थोडा-बहुत 
परिवतेन कर देना भी आवश्यक होता है किन्तु उनकी सचेतता 
का भी निरीक्षण करते रहने की आवश्यकता है। यदि मजदूरी 
काम के अनुकूल दी जाय तो असावधानी पयाप्त मात्रा में कम 
हो जाती है। 

ऊब के अतिरिक्त थकावट के ओर भी कारण होते हैं । 
मशीन की खराबी के कारण उसमें आवश्यकता स अधिक परिश्रम 
कारयकत्तों में फूकल उत्पन्न कर देता है। उसको तुरन्त दुरुस्त 
करा देना चाहिये। काम करने की रिथति से, अथोत्‌ किसी खास 
तरह से बेठने या खड़े रहने में दूसरी तरह से खड़े रहने या 
बेठने में अधिक या कम परिश्रम पड़ता है अथवा जगह की 
कमी के कारण स्वतंत्र हाथ-पेर चलाने की पूरी गुझ्लाइश न होने से 
भी काम की सफाई और शीघ्रता में अन्तर पड़ जाता है| इन उप- 
करणों के अतिरिक्त रोशनी, हवा ओर तापमान का भी थकावद 
पर बहुत प्रभाव पड़ता है। बिजली की रोशनी से सूर्य का प्रकाश 
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अधिक स्वास्थ्यजनक है। प्रकाश न तो इतना उग्र हो कि चकाचोधी 
उत्पन्न कर दे (इसके लिये अच्छी डॉप (5४०१०) की उचित व्यवस्था 
होनी चाहिये ) और न इतना कम हो कि क्रुक-कुककर देखना 
पड़े या आँखों पर जोर डालना पड़े । प्रकाश में छाया का भी 
ध्यान रखना पड़ता है कि कही कार्यकती की छाया ही तो उसके 
काम की चीज को अन्धकार में नही डाल देती है । प्रकाश के लिये 
यह जानना चाहिये कि काले और गहरे रंग की वरतुएँ प्रकाश 
को पूरा-पूरा प्रतिफलित नहीं होने देतीं। सफेद पुती हुई दीवाल्ें 
प्रकाश को पूरा का पूरा प्रतिफलित कर देती हैं । 

सीलदार या बदवृदार जगह मे, विशेषकर जहॉ हवा का 
र्वतन्त्र संचार न होता हो, मनुष्य जल्दी थक जाता है। उसके 
स्वास्थ्य पर भी बुरा प्रभाव पढ़ता है और वह शीघ्र ही 
काम करने के अयोग्य हो जाता है। गर्मी-सर्दी भी काम पर अपना 
प्रभाव डालती हैं। यदि पसीना चू रहा हो तों आधा समय 
पसीना पछने में चला जाता ह। इसी प्रकार शीत भी हाथों में 
ठिठुरन पैदा कर काय की क्षमता को घटा देता है। शोर-गुल और 
खट-खट भी भॉकल और थकावट पंदा करने वाली चीजें हैं । 
किन्तु फेक्टरी या मिल में इनका नितानत बहिष्कार नहीं हो सकता 
है | शोर-गुल यथासम्भव कम किया जा सकता है। ये छोटी-छोटी 
असुविधाएँ मनुष्य के अवचेतन मन पर असर डालती रहती हैं 
ओर ये चेतन मन को भी अभावित करती रहती हैं । जब कोई: 
भारी आ्िक शिकायते होती हैं तब ये पूणों रूप से उभार में 
आकर उन शिकायतों को बल्ल प्रदान करती हैं ओर व्यक्ति समूह 
के प्रभाव में सहज ही में आ जाता है । 

निश्चिन्तता--मजदूर या कार्यकतों की कार्येज्षमता को 
घटाने वाले उपकरणों में उसका चिन्तित रहना भी है। इसी के 
लिये कुशल्-क्षेत्र (१४८)६४४० (८०४४८७) और सुविधाओं की देख-रेख 
करने वाली संस्थाओं का जन्म होता है। मजदूर के लिये सबसे अधिक 
चिन्ता की चीज उसकी नोकरी है। नौकरी की निश्चिन्तता सबसे 
पहली आवश्यकता है'। इसके साथ यदि बुढ़ापे के समय के लिये 
बेफिक्री हो जाय तो उसको दूसर किसी काम करने की चिन्ता 


0९ 


नहीं रहती है| इसके लिये पेन्शन, बोनस, ओ्रोवीडेन्ट फंड, सामू- 
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हिक बीमा आदि की व्यवस्था आवश्यक है। इन बातों से काम 
करने के लिये प्रोत्साहन भी मिलता है। इसके पश्चात्‌ घर या 
रहने के रथान की ओर उसकी सुव्यवरथा की निश्चिन्तता है । 
प्राय: बड़ी-बड़ी मिलें मकानों का भी प्रबन्ध करती हैं। अगर घर 
दूर हो तो आने जाने की भी निश्चिन्तता आवश्यक हैे। अपना और 
घर वालों का स्वास्थ्य ओर हारी-बीमारी के समय डाक्टरी मदद 
की निश्चिन्तता भी परम वाब्छनीय है। खतरे से बेफिक्री भी इसी के 
साथ की साचने की चीज हे। इसके लिये सबसे ज्यादह जरूरी 
है चलने-फिरने तथा हाथ-पेर चलाने के लिये पयोप्त स्थान की 
गुल्लाइश । 

हारी-बीमारी के अतिरिक्त मजदूर के सामने बच्चों की शिक्षा 
का भी प्रश्न रहता है। बहुतसे कारखाने अपने कायकतोंओं के लिये 
अलग स्कूल खोल देते हैं जिनमें निःशुल्क शिक्षा मित्नती हूँ । कन्ट्रोल 
के समय तो राशन और नोन-तेल-लकड़िया को घर पहुँचाने को 
समस्या भी उम्र हो जाती है । इसके लिये भी मिल्न-मालिक को 
कुछ प्रबन्ध करना वाज्छुनीय हे। मजदूर के आराम ओर छुट्टी 

सम्बन्ध में तो पहले ही कहा जा चुका है। 

सद्व्यवहार-व्यक्ति पर प्रभाव डालने वाली वस्तुओं में 
व्यवहार सबसे बड़ी चीज हे । एक जरा सी कद्दुता का बीज 
अवचेतन मन में पहुँचकर कभी-कभी भयह्भुर रूप धारण कर लेता 
है। गेरहाजिरी-कटोती के मामले में न तो इतना लापरवाह होना 
चाहिये कि अनुशासन ही न रहे ओर न इतना कठोर कि वह 
कठोरता अखरने लगे । मालिक की अनुदारता कभी-कभी विद्रोह 
का कारण बन जाती हैे। इस सम्बन्ध में सबके साथ अगर 
समान व्यवहार रहे तो व्यक्ति में जलन नहीं उत्पन्न होने पाती है। 
थोड़ी सी भी असमानता या पक्षपात आपस में ईष्यो-हष ही 
नहीं उत्पन्न कर देता वरन्‌ साल्षिक के प्रति भी विद्रोह को जड़े 
जमा देता है। 

सद्व्यवहार में दूसरी आवश्यक बात यह है कि मजदूर 
में किसी प्रकार के हीनता-भाव को न उत्पन्न होने देना चाहिये। 
उसके साथ उत्सवों में शामिल होना उसके झुख-दुख की पू छना 


इस हीनता-भाव को कम कर देता है। वाणी का बाण बहुत 
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जहरीला होता है । वाक-बाणों का यथासम्भव॑ कम प्रयोग 
करना चाहिये। हमका कभी यह न भूलना चाहिये कि मजदूर 
भी मनुष्य है। पूजोपति उसी की बदौलत मौज करता है। 
यदि मजदर की आंशिक मौज या सुविधाओं में अन्तर आया 
तो उसको एक साथ पूजीपति और मजदूर का अन्तर मालूम 
पड़ने लगता है और उसमें विद्राह््‌ की भावना जाग्रत हो 
जाती है । 
मजदूर का सामूहिक्र मब--मजदूर के सामूहिक मन (5707७ 

(एव) का प्रभावित करने वाले थोड़े से विद्राही नेता (शिं०४ 
],280०४8) होते हैं जा कुछ मोटी-मोटी बातों व चुते-चुनाये शब्दों 
के आधार पर मजदूर को एक प्रवाह में बहा ले जाते हैं। उस 
समय व्यक्ति साचता कम हूं, वह भावों स आन्दोलित हो जाता 
है। नारे उसके जीवन के आदशंवाक्य बन जाते हैं। यदि उसको 
कोई वेयक्तिक कठिनाइयाँ होती है या उसके साथ कोई असदू- 
व्यवहार हुआ हो तो यह सामूहिक चेतना और भी बल्ल पक 
जाती है। वहुतसी सामूहिक शिकायतों के मूत्र में बयक्तिक शिकायते 
होती हैँ जिनकी पहले उपेक्षा की गई थी। बेयक्तिक शिकायतों की 
उपेक्षा न करके उनके आधार पर ओर लोगों को भी शिकायतों को 
दूर कर देना चाहिये। सामूहिक मन के प्रभावित हो जाने पर 

दूयता से काम लेना चाहिये किन्तु पूरे समूह को समकाने ओर 
उससे शर्ते तय करने का प्रयत्न न करना चाहिये। समूह के मन 
नही होता। मन ओर चिन्ता-शक्ति नेताओं को होती है । उनसे 
प्रतिनिधि रूप से समकोौता करना चाहिये | ऐसा करने से अधिक 
सफलता मिल सकती हू। 


[ व्यापार कानून” (१६४७) ] 


चोर बाजार 


नामकर॒णु--कलकत्ते के चोर बागान की भाँति चोर बाजार 
शहर के किसी बाजार या मुहल्ले का नाम नही हैं जिसको आप 
सहज में तलाश ले ओर न वह किनारी बाजार या चॉदनी चौक 
का सा खुला बाजार है जहाँ ले जाकर तॉगा या टकसी वाला 
आपको खड़ा कर दे । वह भगवान की भॉति हर एक बाजार में 
व्याप्त हे और साधारण चम॑चक्चुओ से देखने वालों को कही भी 
नहीं है। चोर बाजार उसे इसलिये नहीं कहते हैं कि उसमें क्रय- 
विक्रय करने वाले चोरी का माल बेचते ओर खरीदते है। बह 
माल प्रायः सरकार की इजाजत से खरीदा हुआ होता है। 
खरीदार को धोकाधड़ी से माल नही दिया जाता। सोते में उसके 
घर में सेध नही लगाई जाती, न उसके अनजाने गॉठ काटी 
जाती है। जितनी होश-हवास को दुरुरती के साथ माल-जायदाद 
का वयनामा लिखा जाता है, उससे भी अधिक चेतनता के साथ 
चोर-बाजार का सौदा होता है। बेचने वाले और खरीदार भी 
साधारण जनता की दृष्टि में धरमोत्मा, साव ओर साख वाले सममे 
जाते हैं; फिर यह चोर बाजार क्‍यों कहलाता है ? 

चोर बाजार यह इसलिये कहलाता है कि इसका माल 
खरीदा तो प्रायः सरकार की इजाजत से किन्तु बेचा जाता है 
सरकार की निश्चित की हुई दर के खिलाफ और सरकार की 
जानकारी से बाहर | इसका खुले आम सोदा होते हुए भी इससें 
थोड़ी-बहुत गुपचुप का सा वातावरण रहता है। कीमत की या 
तो रसीद नहीं दी जाती और यदि दी भी जाती है तो वाजवी 
दामों की। वाजवी दामों से ऊपर के दाम बह खाते जाते हैं। 
खेल खतम ओर पेसा हजम | गरज बावली होती है और गरज 
वाला खुशी-खुशी उल्टे उस्तरे से मुड् जाता है। जिस काम को 
सबके सामने न कर सके, जिसके करने को संबके सामने न 
स्वीकार कर सके और जो बिना अधिकार किया जाय वंही चोरी 
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का काम कहलाता है। इसलिये इस तरह के सौदे का नाम चोर 
बाजार पड़ा | 

ब्लेक मार्केट आर लच्मीजो--अँग्रेजी में इसी को ब्लेक मार्केट 
या चलतू भाषा में व्लेक कहते हैं। चोर को चॉदनी रात नहीं 
सुहाती, वह अंधकारप्रिय होता है । मावस की रात चोरों की 
मोसी कहलाती है, तभी आँग्रेजी मे इसे काला बाजार कहते है 
और काला चारी, दगावाजी और बेईमानी का प्रतीक अथोत्‌ 
चिह्न भी है। लाक्षशिक अथ में जो काले दिल फे आदमी का अथे 
होता है वही काले बाजार का अर्थ होता है। त्क्ष्मीजी होती तो 
हैं रवयं श्वेत वण की (आजकल उनके चॉदी के चमकते-दमकते 
ठनठनाते रूप मे दशेन दुलेभ हा गये हैं), उनको श्वेत कमल और 
सफेद चीजों से प्रेम भी है किन्तु वे आती हैं घारतम काली अमावस 
की रात में। तभी वे ब्लेक माकंट वालो के घर विशेष रूप से 
कृपा करती हैं । 

उत्पत्ति के काण--वोर बाजार लड़ाई और कन्ट्रोल के दिनों 
की उपज है. किन्तु इसके कई ओर भी सहायक अंग हैँ। कन्ट्रोल 
या नियंत्रण उसी वस्तु का हाता है जिसका उत्पादन सीमित होता 
है। कन्ट्रोल के कारण विक्रेताओं की संख्या भी सीमित होती है । 
कन्द्रोल की बदौलत डुटर्पुजिये व्यापारी नष्ट हो गये। उन बेचारों 
के साथ पूर्ण सहानुभूति है। आजकल कन्ट्रोल का रोजगार ताँगे- 
मोटर वाले, बगुले के पर से सफेद कुर्ते पहनने वाले लक्ष्मी के 
लाइले और हाकिम अफसरो मे प्रभाव ओर पहुँच वाले का ही है 
जो बातों की खातिर खुशामद के जबानी जमा-खचचे के साथ हर 
तरह की कसर खाने को भी तेयार रहते हैं । खुशामद से आमद्‌ 
है, इसी से बड़ी खुशासद हे । 

कन्ट्रोल का माल सीमित होता हे, उसके बेचने वालों की 
संख्या सीमित होती है किन्तु उनकी लालच की सीमा नहीं होती 
ओऔर न खरीदारों की सीमा होती है। एक अनार और सौ 
बीमार की बात हो जाती है। लड़ाई के दिनों में रुपयों की 
आमदनी भी बढ़ गई । इधर बेचने वाले भी वस्तु को इकट्ठा करके 
छिपाकर रखना चाहते हैं. कि दाश्त आयद बकार' -रक्‍खी 
हुई चीज काम आती हे--न जाने कब मिट्टी की चीज सोने की हो 
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जाय। और खरीदार भी इस फिक्र में रहता है कि फिर चीज मिले 
या न मिले, खरीद लो। मॉग (!0८7०70) और वस्तु की ग्राप्यता 
(5७/!9) के स्वाभाविक नियम तो काम करते ही हैं किन्तु बेचने 
वालों का लालच और दूसरों की जरूरत से लाभ उठाने की भ्रवृत्ति 
उसमें और भी सान चढ़ा देती है। जहाँ उसमें छिपाकर बेचने की 
भावना आई वही वह चोर बाजार की चीज बन जाती है। इस 
प्रवृत्ति को कन्ट्रोल विभाग के अफंसरों की रुपये से खरीदी हुई 
दर-गुजर पात्रती-पोसती रहती है। 

चोर बाजार के त्षेत्र--हर एक वस्तु जिसकी कीमत नियन्त्रित 
है उसके चोर बाजार का अलग-अलग विधान है; जिसको उसके 
जानकार ही भल्ली प्रकार समझते हैं। चोर बाजार की विशेष 
वस्तुएँ गल्ला, शक्कर, कपड़ा, पेट्रोल, कागज, लोहा, सीमेन्ट, ओष- 
थधियॉं, आदि हैं । अब प्रश्न यह है कि कन्ट्रोल के होते हुए ब्लेक 
माकंट के लिये वस्तु आती कहाँ से है ? कन्ट्रोल के प्रारम्भ होने 
से पहले तो लोगों के पास जो स्टाक था उसको छिपा लिया और 
उसको चोर बाजार में बेचा। कन्ट्रोल शुरू होने के बाद दूकानदारों 
ने माल इकट्ठा करने के नाना प्रकार के उपाय सोच लिये। 
आवश्यकता आविष्कार की जननी होती है। 

गल्‍ला--गल्ला बेसे तो कन्ट्रोल से मिलता ही है किन्तु गेहूँ 
इतना भी नहीं मित्रता कि ईमानदारी से तो सत्यनारायण की 
कथा के प्रसाद के लिये पंजीरी भी बन जाय॑ और 'गोधूम॑ शालि 
चूरणं वा! अथोत्‌ गेहूँ का आटा न हो तो चावल का चूणें ही सही 
की बात चरिताथ होने लगती है | लेकिन आजकल कन्ट्रोल के 
दिनों में यह बात हँसी की सी नहीं लगती, नहीं तो पहले जमाने 
में यह कहना कि गेहूँ न हो तो चावल का आठां लगा दो, ऐसा ही 
लगता जेसा कि एक कविराज का कहना महाराज | घोड़ा न हो 
तो हाथी ही दीजिये।' जब सत्यनारायण की कथा के लिये गेहूँ 
नहीं तो व्याह-शादी के लिये कहाँ ? किन्तु जहां ऐसा मोका आता 
है वहा हृदय के द्वार के साथ तिजोरियों के भी कपाट खुल जाते 
हैं और दोनों हाथ उल्लीचिये जो घर बाढ़े दाम” की बात चरिताथे 
होने लगती है, वहों ओर लोगों के पेट भरने के साथ चोर बाजार 
वालों का भी पेट भरना पड़ता है। ईमानदारी से तो व्याह में 
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नौ सेर गेहूँ मिलते हैं, वे तो ऊँट के मेँह में जीरे का काम देते 
हैं।फिर यह अन्न आता कहाॉ से है? कुछ तो सीधा उत्पादक 
किसानों के यहाँ से--वे भी ब्लेक करना जान गये हें-कुछ 
सरकार छीज-छाज, गलन-सड़न के लिये छूट देती है और कुछ 
तौल में भी कस लिया जाता है । कुछ लोग ( यद्यपि बहुत नहीं ) 
किन्ही कारणवश राशन लेने में चूक भी जाते हैं। इस प्रकार 
कन-कन करके मन जुड़ जाता ढेै। आटा तो चक्की वाले भी बहुत 
जमा कर लेते है, वे भी उसे मनमाने दाम बेचते हैं । 

कपडा--यही हाल कपड़े का है। जहाँ कर्फन के लिये भी 
लाले पड़ते है और कभी-कभी लोग कुर्तों के लिये कफन का नाम 
लेकर कपड़ा खरीदते हैं ओर धोतियों के बजाय लोग घुटन्न पहनने 
लग गये हैं वहाँ अमीर आदमियों के यहाँ थान के थान कटते 
रहते हैं । दर्जी अब भी बेकार नहीं हुए हैँ। कपड़े में भी वही 
तरकीबे चलती हैं। कुछ तो उत्पादक भी इधर का उघर कर देते 
हैं । कुछ गरीब आदमी धनाभाव से कपड़ा ले भी नहीं पाते। कुछ 
फाइन की बजाय कोसे लेते हैं। कुछ कपड़ा रियासतों से, जहाँ 
कोटा तो मिल्ञता है लेकिन नियन्त्रण इतना कठोर नहीं है, छिपा- 
चोरी आ जाता है स्पेशल परमिट वाले भी कभी-कभी कुछ 
हेस्‍-फेर कर लेते हैं। और कुछ गरीब आदमी अपने परमिट बेच 
भी देते हैं। किसानों का गलले के बदले का कपड़ा भी व्लेक 
में जाता है। 

शकर--संसार में मधुमेही लोगों के बढ़ जाने पर भी शक्कर 
का खचे कम नहीं हुआ है। देवता लोग, रवगे के और इस लोक के 
भी; बिना मिष्टान्न के तृप्त नहीं होते | व्याह-शादी की दावत बिना 
मिठाई के फीकी रहती है या बिना दूल्हे की बरात बन जाती 
है। चाय शबंत बिना गाहेस्थ-धर्म का आवश्यक अंग आतिथ्य- 
सत्कार पूरा नहीं होता | खाना नहीं तो क्या पीने से भी हाथ 
थो बेठें ? शक्कर संग्रह के भी वे ही साधन हैं जो प्रायः गल्ला 
ओर कपड़े के | इनके अतिरिक्त हलवाई, शबेत-मुख्बे वाले भी 
अपने फकोटे में से ब्लेक माकंट कर लेते हैं। प्रभावशाली लोग 
खचे से उ्यौढ़ा कोटा ले लेते हैं और कभी-कभी ब्लेक में शक्कर 
का बेचना शबेत-मुरब्बे के काम से अधिक लाभदायक होता 
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है। जब सीधी शकर के बेचने से चाँदी बनती है तब शबत- 
मुरूब्बे और सिठाइयाँ कौन बनाए १ रिशवत की बदौलत शक्कर 
का यातायात भी सुलभ हो जाता है। राजपूताने की एण रियासत 
के एक शहर में धनाह्य मारवाड़ी अधिक रहते हैं। वहाँ पास 
की एक रियासत से शक्कर की छिपाचोरी आमदनी होती है। 
ऊंट पर शक्कर आती है। रास्ते में जब कोई परमिट मॉगता है 
तो उसकी हेसियत के मुताबिक दो रुपये से लगाकर बीस 
रुपये के नोट परमिट के रूप में दिखाये नहीं वरन दे दिये 
जाते हैं । 

पेट्रोल---इसका सम्बन्ध लारी ट्रक वालों या सम्पन्न लोगों 
से हे जो सर-सपाटे या व्याह बरातों के लिये पेट्रोल की तलाश 
में रहते हैं । इसके परमिट नही कृपन चलते है जो करीब-करीब 
नोटों के आकार के होते हैं और नोटों की ही भॉति प्रायः दो 
से पॉच रुपये तक में बिक जाते हैं | कूपनों की चोरी और उनका 
ब्लेक आदि-खस्रोत से चलता है यानी छपते-छपते वे यारों का 
माल बन जाते है | इनकी गड्ढी की गड्डियाँ छपती हैं और रेल 
के यातायात में भी इधर से उधर हो जाते है। खानापूरी और 
मुहर-छाप भी ले-देकर हो ही जाती है। जब वे भुन जाते है 
तब कहीं चोरी का पता चलता हे। सॉप निकल जाने पर 
लकीर पीटी जाती है। पहले तो उनकी छानबीन कम होती थी 
किन्तु जब से पेट्रोल का आग लगाने में दुरुपयोग होने लगा है 
तब से पंछ-तॉछ होने लगी है। कूपनों के अतिरिक्त सरकारी 
विभागों ओर ठेकेदारों को पेट्रोल देने में कंजूसी नहीं होती। 
चक्रपाणि ड्राइवर लोग या तो बचत के कृपन सीधे ही बेच देते 
हैं या दूकानदार को दे देते हैं। दुकानदार फिर बिना कूपन 
वालों से जी खोल कर दाम लेता है। कुछ मोटरे टूट-फूट के 
कारण चलती भी नहीं हैं और पेट्रोल कम खच करती हैं| उन 
सब कारणों से बचत का पेट्रोल बेकारी के दिनों की घी-चुपड़ी 
रोटी तो दे ही देती है, दूध मलाई न दे सके तो दूसरी बात है। 

कागज--यह सरस्वती देवी के उपासकों की वस्तु है 
किन्तु इसके व्यापारी लक्ष्मी देवी के लाड़ले पुत्र हैं। इसमें प्राय 
कोटा के दुरुपयोग से ही ब्लेक होता है। जिन लोगों को अभाव 
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वश ज्यादा कोटा मिल जाता है या जो अपनी जरूरत से भी 
कम खचे करते हैं वे ही व्यापारी के साथ मिलकर या सीधे 
तोर से ब्लेक कर लेते हैं । जिन लोगों के पास पहला रठाक था 
उन्होंने तो ऊने के दूने किये ही किन्तु वह तो चार दिना की 
चाँदनीः थी । प्रभावशाली लोगों को चॉदनी रात नहीं तो 
बिजली की रोशनी का तो लाभ रहता ही है । लाहोर के एक 
पुस्तक प्रकाशक कहते थे कि बाबूजी आपकी पुस्तक छाप कर 
क्या करें ? अगर हम बिना छापे सादा कागज उ्लेक में बेच दें 
तो उसमें ज्यादृह फायदा है। आजकल छापने में लेबर तेज 
होने के कारण बड़ा खचो पड़ता है। वेचारा लेखक मारा जाता 
है। प्रकाशक के तो दोनों आस सीठे हैं । 

लोहा, सीभैन्ट आदि--इन सबका व्लेक परमिटों के दुरुपयोग 
से होता है, अथवा ईमानदार ग्राहका को सौं बहाने बनाकर 
नाहीं कर बेईमान आहकों की माँग पूरी करने से होता है। 
ओषधियाॉँ, साबुन आदि का भी यही हाल है। वस्तुओं का 
मूल्य या तो सरकार से नियन्त्रित रहता है या कम्पनी से 
किन्तु इनकी खरीद के लिये परमिट नहीं होती। स्टॉक खतम 
हो जाने का तो मामूली वहाना है । कह दिया--भाई क्‍या करे, 
पासेल आई नही कि हाथों हाथ विक गई थी, महीनों पहले लोगों 
ने कह दिया था, हमको तो बेचना ही है। यदि रजिरटर भरने 
की बात हुईं तो रजिस्टर की खानापूरी फर्जी नामों से हो जाती 
है। कागज का पेट भर जाता है। फिर क्या रहा ? ऐसी वस्तुओं 
की खरीद में जब तक दूकानदार को प्रायः यह विश्वास न 
दिला दे कि आप किसी प्रकार के इन्सपेक्टर तो नहीं हैं या 
खुफिया से तो कोई सम्बन्ध नहीं तब तक आपको पता न 
चलेगा कि वस्तु है. या नहीं। इसलिये बीच के आदमी द्वारा 
बात करनी होती है। 

उपाय--चोर बाजार से अमीर दूकानदारों को तो फायदा 
होता ही है, अमीर ग्राहकों की भी मॉग पूरी होती है। किन्तु 
गरीब दूकानदार और ग्राहक मारे जाते हैं। इसका एक उपाय 
कन्ट्रोल का हटा देना बतलाया जाता है किन्तु आवश्यक 
वस्तुओं से कन्ट्रोल हटाना खतरे से खाली नहीं है। वस्तुओं 
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के दाम मनमाने बढ़ सकते हैं ओर सम्भव है कि वह वस्तु 
बाजार में आते-आते ज्लोप हो जाय । किन्तु कन्द्रोल के हट 
जाने से आयात बढ़ जायगा आर विक्रेताओं के बढ़ जाने से 
वस्तु सस्ती भी हो सकती है. किन्तु इसमें सहसा कदम उठाना 
ठीक नहीं। यह बात जरूरी है कि दूकानदारों को संख्या 
जितनी बढ़ाई जा सके उतनी बढ़ाई जाय जिससे किसी पदाथे 


हद 


की बिक्री प्रभावशाली लोगों के विशेषाधिकार की वस्तु न 
रह जाय। 

सरकार जितनी कड़ी निगाह परमिटों के जारी करन 
पर रखती है उतनी कड़ी निगाह उनके उपयोग पर भी रक्‍खे 
तो बहुत कुछ सुधार हो सकता है। रिशवत जितनी कम होगी 
उतना ही शीघ्र चोर बाजार का अन्त होगा। बिना अधिकारियों 
की दर-गुजर के चोर बाजार नहीं चल सकता। जो लोग 
अपने को देश के शुभचिन्तक समझते हैं उनका इस विषय 
में विशेष उत्तरदायित्व है। वे अपने प्रभाव को अपने लाभ के 
लिये काम में न ल्ायँ वरन गरीबो के ज्ञाभ के लिये। कॉग्रंस के 
कार्यकत्तोओं को चाहिये कि वे वश्य वृत्ति को छोड़कर ब्राह्मण 
वृत्ति धारण करे जिससे चिराग तले अंधेरा' कहने की नौबत 
न आय । 


[ व्यापार कानून! ( १६४७) | 
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श्राते-स्मतियो--समाज की सुव्यवरथा के लिये श्रत्येक काल 
में राज्य की ओर से कुछ नियम रहे है । उनके ही अनुकूल राज्य 
का शासन किया जाता था। ऐसे ग्रन्थ जिनमें ये नियम दिये 
जाते थे स्थृति या धमंशाख्र कहलाते थे। वेदों को श्रुति कहते थे 
और धर्मशाओओं को स्घृतियाँ। सम्ृतियोँ वेदों का ही अनुकरण 
करती थीं । महाकवि कालिदास ने वशिछ्ठ की गाय नन्दिनी के पीछे 
जाते हुए महाराज दिल्लीप (श्री रामचन्द्र के पू्वेपुरुष ) के सम्बन्ध 
में उपमा देते हुए कहा है कि वे गाय के पीछे ऐसे ही चलते थे जेसे 
कि श्रुतियों के पीछे स्वतियॉ--“श्रुतेरिवा्थ स्मृतिरन्वगच्छत' । श्रुति 
ओर स्मृतियाँ और पुराण मिलकर ही धर्म का आधार बनते हैं। 
हिन्दुओं के यहाँ अद्वारह रम्ृतियाँ मानी गई हे किन्तु उनमे मनु- 
स्मृति और याज्ञवल्क्य का विशेष मान है । मिताक्षर और 
दायभाग, जिनके अनुकूल विरासत का हक निश्चित किया जाता 
है, याक्षवल्क्य स्मृति की ही टीकाएँ है । 

हष्टिकोश भेद--मनुस्मति और याज्ञवल्कय में भी प्रायः 
राजकीय नियम ऐसे ही थे जेसे कि आजकल हैं । आजकल के 
कानून और स्मूतियों के नियमों में इतना ही अन्तर है कि स्घृतियाँ 
प्राचीन काल में लिखी गई थीं और उनका दृष्टिकोण घामिक था, 
उनमें सब काम वशोव्यवस्था के अनुकूल था और लौकिक दण्ड के 
अतिरिक्त स्वगं-नक और पुनर्जन्म का भी उल्लेख होता था, किन्तु 
आजकल के कानून का दृष्टिकोण सवथा लौकिक है । 

मनुस्म॒ति का न्यायाधीश--मनुरमति बहुत पुरानी है। उसका 
प्रचार सतयुग से था ( कृतेतु मानवो धमस्त्रेतायाँ गौतम' स्वतः ) । 
उसके आठवे अध्याय में मुकदमे मामलों के सम्बन्ध में राजा के 
कतेव्य बतलाये गये हैं।इन मुकदमे मामलों को मनुस्मति में 
ध्यवहार! कहा गया है.। इनको तय करने के लिये राजा ब्राह्मणों 
ओर मन्त्रियों के साथ विनीत भाव से बेठा करताथा। इससे 
मालूम होता है कि उस समय राजतन्त्र (४४/0४७7०४5) होते हुए 
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भी राजा स्वेच्छाचारी नहीं होता था। ब्राह्मण इसलिये बेठते थे कि 
वे संसार से कोई सम्बन्ध नहीं रखते थे और लोभ-मोह और 
बेयक्तिक महत्वाकांक्षाओं से परे होते थे । सबसे बड़ी बात यह है 
कि राजा उद्धत या मदोन्मत्त होकर नहीं वरन्‌ विनीत भाव से 
बेठता था। ( हमारे आजकल के कितने न्यायाधीश विनीत भाव से 
बेठते हैं ? ) देखिये मनु' अध्याय ८ श्लोक १-- 
व्यवहारान दिदल्लुरतु ब्राह्मणेः सह पार्थिव: । 
मन्त्रज्ञ मेन्त्रभिश्वेव विनीतः प्रविशेत्‌ समाम्‌ ॥ 

ये व्यवहार अट्ठारह तरह के माने गये है। उनमें कर्ज का 
पहला स्थान है (तेषामयमणादानं )--धरोहर रखना, बिना 
स्वामित्व के अधिकार (/,०2७) ४77०) के किसी वस्तु का बेच 
देना, साझे का काम, दान की हुई वस्तु को लोदाना, नोकर की 
तनुख्वाह रोक रखना इत्यादि । 

राजा की अनुपस्थिति मे एक ब्रह्मससभा भी बेठा करती थी 
जिसमे एक ब्राह्मण राजा का प्रतिनिधि होता था और तीन ब्राह्मण 
और उसके साथ बेठते थे। वे सब लोग धर्म के बन्धन में बँघे 
रहते थे। जिस सभा में अन्याय होता था उसमें पाप का एक 
चौथाई हिस्सा अन्याय करने वाले को ( चोर आदि को ); एक 
चौथाई हिस्सा झूठे गवाहों को, एक चौथाई हिस्सा सन्त्रियों और 
सलाहकारों को और शेष चौथाई हिस्सा राजा को लगता था। 
उस समय शूद्रों को न्याय करने का अधिकार नहीं होता था । 
वे पढ़े-लिखे भी नहीं होते थे। ( आजकल ऐसा नहीं है, फिर भी 
अन्याय करने वाले ओर रिशवत लेनेवाले ब्राह्मण भी शूद्र मनोवृत्ति 
के समझे जाने चाहिये। ) उस समय न्यायक्रम में भी वणे-व्यवस्था 
रहती थी । पहले ब्राह्मणों के मुकदमे लिये जाते थे, फिर क्षत्रियों के, 
फिर वेश्या के और फिर सबके पीछे शूद्रों के । सम्भव है समाज में 
उन लोगों के महत्व और उपयोगिता के कारण ऐसा रक्खा गया हो । 

ध्यान देने की बारतें--न्यायांधीश-हूप से बेठे हुए राजा को सत्य 
की खोज करनी पड़ती थी। इसमें उसको धन अथात्‌ दावे के 
स्यायोचित होने की बात; अपनी आत्मा ( सदसहिवेकबुद्धिः 
जिसको ऑमग्रेजी में (/०7307०7००७ कहते हैं ), साक्षियों अथोत्‌ गवाहों 
की सत्यता आदि; देश अथात्‌ ठहराव (00707900 कहाँ पर 
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हुआ है--जंगल में या चोरी-छिपके तो, जहाँ कोई गवाह ही न हो 
सके, नहीं हुआ है अथवा ऐसी जगह तो नहीं लिखा गया है 
जहा ऋणी कभी गया ही न हो; समय और कागज के रूप अथौत्‌ 
ह कानून के अनुसार लिखा गया है; स्पष्ट है या नहीं आदि 

बातों का विचार करना पड़ता था। कौटिल्य के अथेशाख्र मे ऐसे 
ठहराव जो चोरी-छिपके, जंगल में अथवा कमरे के भीतरी हिस्से 
में अथवा रात में लिखे गये हों, साधारणतया मान्य न थे । 

नालिश करने पर धनी को अपना कर्ज साबित करना 
पड़ता था। वह करण ( इसका शाब्दिक अथे है. 77807प707(, 
यह )660 या द्रतावेज के अथ में प्रयुक्त होता था ) तथा गवाही 
द्वारा साबित किया जाता था। इसमें वादी (मुद्३ ) की स्थिति 
का भी ध्यान रक्खा जाता था अथोत्‌ यदि वादी उच्च कुल का और 
सत्यवादी हो तो उस बात का भी ख्याल किया जाता था। जहाँ 
गवाही न हो वहा कसम भी दिलाई जाती थी, शपथ दिलाने के 
प्रत्येक जाति के अलग-अलग तरीके थे | ब्राह्मण को सत्य की कसम 
द्लाई जाती थी, क्षत्रिय को वाहन ( सवारी, हाथी-घोड़े आदि ) 
और हथियारों की, वेश्य को गौ, बीज, रवणें आदि की, शूद्र को 
सब पायों की शपथ दिलाई जाती थी। देखिये मन्ु:ः 5। ११२-- 

सत्येन शापयेद्धिप्र॑ क्षत्रियं वाहनायुधे:। 
गौबीजकाश़नेवश्यं शुद्व तु सवस्तुपातकेः ॥। 

अग्नि परीक्षा, पानी में गोता लगवाने, ख्ी-पुत्र आदि के सर 
पर हाथ रखवाने की भी प्रथा थी। 

मनुस्मृति में कूठी गवाही देने के दुष्परिणाम भी बताये 
गये हैं, जिनके कारण धर्मभीरु गवाह भूठी गवाही देने से 
डरता होगा | गवाहों का जब विरोध हो तब राजा जिस पक्त के 
ज्यादा गवाह हों उस पक्ष को माने | अगर बराबर हों तो गवाही 
और गवाहों के गुण पर अर्थात्‌ उनके विश्वास योग्य होने की 
बात पर ध्यान दे और गुण भी बराबर हों तो ब्राह्मणों के वचन 
प्रमाण माने । गवाहों की संख्या पर ही निणेय नहीं होता था। 
लोभ-रहित एक भी गवाह मान्य होता था। श्षियों की गवाही 


[0 


ल्लियो के मामले में तो मान्य समभी जाती थी किन्तु बेसे नहीं । 
कक 


ख्तियों को चम्बल स्वभाव का माना गया है | 
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अमान्य करण--वे करण अथोतन दस्तावेज स्वीकृति योग्य 
नहीं समझे जाते थे जिनको किसी शराबी, पागल, रोगी, सेवक, 
नाबालिग और वृद्ध ने लिखा हो | ऐसे कर्ज में यदि पिता, भाई 
आदि की सम्पुष्टि न हो तो वह मान्य न होता था; क्योंकि ऐसे 
लोग अपना भल्ला-बुरा नहीं समर सकते हैं और इन पर बेजा 
दबाव भी डाला जा सकता है। ठहराव ((०7॥79०) के कानून 
में ठहराव करने वाले की योग्यता पर बल दिया गया है। ऐसे 
लोग स्वतन्त्र रूप से कर्जा लेने के योग्य समझे गये थे। धारा ११ 
में यह बतलाया गया है. कि ठहराव करने वाला बालिग हो और 
स्वस्थ मन (3007वं एराष्ठ 0) का हो। जो कजो कि सत्य भी 
साबित हो जाय किन्तु दिया वह शात्र ओर व्यवहार के विरुद्ध 
हो तो भ्राह्म न माना जावेगा। इसीसिये ज्ुए के लिये किये हुए 
कज तथा जुमोने के शेष के लिये लड़का उत्तरदायी नहीं माना 
जाता था। ठहराव के कानून (007078०॥ /०७०) की धारा २३ 
में लोक नीति के विरुद्ध (7707७) 8794 0990860 ४0 छपो०7० 
70]709) ठहरावों को अमान्य कहा गया है। किन्तु जो धन 
कुटुम्ब की रक्षा के लिये लिया जाता था उसके लिये सारा कुट्ुम्ब 
जिम्मेवार होता था | इसी प्रकार गिरबी, क्रय-विक्रय आदि के 
व्यापार जिनमें छल्न हो वे मान्य नहीं होते थे और जिनमें बल 
का प्रयोग हुआ हो वे भी कठे और अमान्य समझे जाते थे ! 

आजकल के कानून में भी जिन ठहरावों में धोका (79८०) 
या बल प्रयोग (७0०/०09) होता है अथवा जो कानून के या 
लोक नीति के विरुद्ध होते हैं, मान्य नहीं हो ते। रवतन्त्र रजामन्दी की 
व्याख्या करते हुए (.077800 ०७६ की धारा १४ में लिखा है-- 

()078676 38 8छ७&व4 $0 9586 7768७ जक्व)७॥ 30 78 706 
०७प्र580. 9>2ए  () 6067/००79, (2) प्रगादैप6 प्तीप्र७0०९; 
(8) #7870, (4) 7787/0008887090707 07 पराव8/8/76,7 

दावा मान्य न होने की अवस्थाएँ--यद्यपि प्राचीन समय का 
कानून महाजन के पक्ष में कुछ अधिक था फिर भी सब प्रकार के 
दावे नहीं स्वीकार किये जाते थे ओर महाजन को भठे दावे पर 
दण्ड भी दिया जाता था। 


ज़ो वादी ( मुद्दे ) ऐसे देश में धन दिया वतावे जहॉ कि 
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उस समय कजेंदार का न होना साबित हो अथवा पहले एक देश 
बतलाकर पीछे से अस्वीकार करे, या बात को पूवोपर संगत 
(शुरू से आखिर तक मेल खाती हुई ) न कहे; अथवा बात में 
हेर-फेर करे--जेसे पहले कहे कि मुभसे लिया है, फिर कहे मेरे 
बाप से लिया था--अथवा बार-बार पूछे जाने पर भी अपनी 
बात की पुष्टि न कर सके अथवा एकान्त स्थान में गवाहों से 
बातचीत करता दिखाई दे; अथवा शश्नों को बचाना चाहे और 
इधर-उधर की असंगत ((779)67970) बातें करने लगे; अथवा 
अपनी बात को प्रमाणित न कर सके तो उसका दावा स्वीकार 
न किया जायगा । ( मनुरमृति अध्याय ८ श्लोक ४३-४७ ) ु 

परिणाम--दावा क्ूठा होने का परिणाम केवल यही नहीं 
होता था कि ग्रतिवादी (मुद्दयायल॒ह ) को हजों दिलाया जाय 
वरन यह कि जिस अंश में उसका दावा भूठा हो अथोत्‌ यदि 
४००) रुपये का हों और ३००) साबित कर सका हो तो 
राजा वादी पर शेष २००) का दूना ४००) दण्ड के लगायेगा 
और इसी प्रकार श्रतिवादी के इन्कार किये हुए धन में से 
जितना साबित हो जावे उसका दूना दण्ड प्रतिवादी को देना 
पड़ता था | इस प्रकार दीवानी में फौजदारी भी शामिल हो 
जाती थी। देखिये मनु: अध्याय ८ श्लोक ४६-- 

यो यावन्निह नुबीताथ मिथ्या यावति वा वदेत्‌ । 
तो नृपेण ह्यघमेज्ञों दाप्यों तद्द्िगुणं दमम्‌ | 

कर्जानसूली--महाजन का धन साबित हो जाने पर कर्जा- 
वसूली में दया कम की जाती थी। उसके लिये धार्मिक उपायों 
के साथ व्यवहार; छल; लड़के, बच्चे, ख्री, पशुओं को तंग करना 
ओर बल का प्रयोग भी मान्य समझा गया था | 

धर्मण व्यवहारेश च्छलनाचरितेन च। 
प्रयुक्त साधयेदथ पत्चममेन बलेन च॥ 
( मनुः अध्याय ८ श्लोक ४६ ) 

लेकिन सब साधन व्यवहार में नहीं आते थे। कर्ज की 
किश्त और रुका बदलने आदि की भी प्रथा उन दिनों वतेमान 
थी। धनी का काम करने से भी ऋण चुकाया जा सकता था। 


कि 


श्रेष्ठ जाति के ऋणी लोगों के लिये किश्त थी और शूद्वादिकों 


मनुस्मति में कर्ज का कानून ८६ 


के लिये सेवा करके धन चुकाने की रिवाज थी। स्वजन लोग 
भी सेवा करके धन चुका सकते थे | 
सूद भी दर--सूद की दर भिन्न-भिन्न बणे के लोगों के 
लिये भिन्न-भिन्न थी । समाज में उपयोगिता तथा काम करने की 
शक्ति के आधार पर यह भेद किया गया था। ब्राह्मण से दो 
पण सेकड़ा, क्षत्रिय से तीन पण सेकड़ा, वेश्य से चार पण सेकड़ा 
ओर शुूद्र से पाँच पण सेकड़ा ब्याज लेने की आज्ञा थी। कोई 
खुशी से कम ले तो दूसरी बात थी । शूद्रों की गरीबी पर शायद्‌ 
उस समय ध्यान नहीं दिया जाता था । 
हद्विक॑ त्रिकं चतुष्क॑ च पतम्चक॑ शत॑ समम्‌ । 
मासरस्य वृद्धि गृहीयाह॒णोनामनुपूवेशः ॥ 
(मनुः अध्याय ८ श्लोक १४२) 
सूद साधारणतया सवा रुपया सेकड़ा ( वशिष्ठ के मत से ) 
और २) सेकड़ा तक लिया जा सकता था किन्तु मूल और ब्याज 
एक साथ लिये जाने पर ब्याज मूल की दूनी से ब्यादह्‌ कभी 
नहीं हो सकती थी । अगर जिनिस, गेहूँ, जौ, चावल, ऊन आदि, 
दिया जाय तो मूल से पॉच गुना तक लिया जा सकता था। 
गिरवी रकक्‍खी वस्तु, मकान, खेत आदि का अगर धनी उपभोग 
करता था तो ऋणी उसके बदले में ब्याज से मुक्त हो जाता था। 
जिन वस्तुओं का स्वामी की राजी से उपभोग किया जाता था 
उन पर चिरकाल तक स्वामी का हक बना रहता था। भोग 
करने से अगर वस्तु खराब हो जाय तो उसका उत्तरदायित्व 
धनी पर रहता था। यदि वस्तु के मालिक के सामने कोई उसका 
उपभोग दस वर्ष तक करता रहे और मालिक उससे कुछ न 
कह्टे तो उस पर उपभोग करने वाले का अधिकार हो जाता था। 
इसको आजकल की कानूनी भाषा में ५१ए७७३७ ?08868807 
या कब्जा मुखालिफाना कहते हैं । 
उपसंहार--पुराना कानून चाहे किन्हीं बातों में सख्त 
हो किन्तु हमको उस कानून को आजकल के कानून से मिलाना 
चाहिये । ऐसा करने पर हमको मालूम होगा कि वे लोग अपने 
समय के अन्य देशों से उदार थे । 
[ व्यापार कानून” (१६४७) | 
५१२ 


सनोकेज्ञानिक 


हीनता ग्रन्थि 


स्वरूप-विवेचन--यह शब्द नवीन मनोविज्ञान की देन है । 
आजकल साहित्य और वातोलाप दोनों में ही इसका प्रयोग प्रचुर 
मात्रा में होने लगा है। इस सिद्धान्त का नाम डाक्टर एडलर से 
सम्बद्ध है। उन्होंने करीब-करीब सबसे पहले इसका सविस्तार 
शास्त्रीय विवेचन कर मनुष्य के व्यक्तित्व की मनोवेज्ञानिक व्याख्या 
की थी | उनका मूल सिद्धान्त यह है. कि मनुष्य बालकपन से ही 
अपने में कुछ न्‍्यूनताओं, हीनताओं वा कमजोरियों, जेंसे शारीरिक 
दुबलता, दृष्टिदोष, विकल्ाड्भता, पंगुता, कुरूपता, अकुलीनता, सामा- 
जिक एवं पारिवारिक हीनत्व, अभीष्ठ लाडु-प्यार के न मिलने आदि 
का अनुभव करता है और वह उनकी कमी को पूरा करने तथा 
दूसरों की और अपनी निगाह में अपने को श्रेष्ठ प्रमाणित करने के 
अथ सचेतन या अवचेतन रूप से प्रयास करता रहता है। इसी 
प्रयास की प्रवृत्ति उसके जीवन का लक्ष्य बनकर उसकी सारी 
क्रियाओं और भावनाओं को नियन्त्रित करती रहती है। वह अपने 
को श्रेष्ठ प्रमाणित करने के उद्योग में नाना प्रकार की कल्पनाएँ, जो 
कभी-कभी बहुत उच्छूड्डल भी होती हैं, करने लगता है। वह अपने 
को देवोपम नहीं तो कम से कम एक ऐसा असाधारण बीर और 
उत्साही पुरुष समभने लगता है जिसकी महत्वाकांक्षाएँ और अभि- 
लाषाएँ समाज की असहृदयता के कारण पूर्णतया फलीभूत नहीं 
हो पाती । इस सम्बन्ध में उसकी कल्पना बड़ी उबरा हो जाती 
है। ऐसे लोगों की स्वाभिमान की भावना छुट्टमुई से भी अधिक 
संवेदनशील और सुकुमार होती है । जरा सी बात में वे अपने को 
अपमानित समभने लगते हैं । 

क्षतियूतिं--ये न्‍्यूनताएँ कई प्रकार की होती हैं और उनकी 
क्षति-पूर्ति के भी अनेक साधन होते हैं। मनुष्य एक प्रकार की 
न्यूनता का दूसरी ग्रकार की श्रेष्ठता से पल्ला बराबर कर लेता है-- 
जैसे अन्यों में कल्पना-शक्ति बढ़ जाती है, वे प्रायः संगीतज्ञ हो 
जाते हैं और उनकी स्मरण-शक्ति भी असाधारणता प्राप्त कर लेती 


६४ हीनता ग्रन्थि 


है। मुसलमानों में प्रायः नेत्रहीन लोग ही हाफिजजी होते हें । 
होमर, सूछ मिल्टन आदि इसी के उदाहरण हैं। संगीतज्ञ 
विथोवियन भी अन्धा था। इंग्लिस्तान का कवि बाइरन लंगड़ा 
था; वह अपने लंगड़ेपन की हीनता को कुशल तेराक के रूप में 
पूरा कर लेता था। उसके लिये नाविकों का कहना था कि यह 
कवि होकर बिगड़ गया; नहीं तो बड़ा सुन्दर नाविक बनता। 
जायसी काना और कुरूप था। उसने अपनी कुरूपता का कविता 
में सगवे उल्लेख किया है-- 

एक नयन कवि मुहम्मद गुनी । सोई विमोहा जेहि कवि सुनी ।॥ 

जग सूझभा एके नयनाहों | उआ सूक जस नखतन माहाॉ || 

कीन्ह समुद्र पानि जो खारा। तो प्रति भयउ असूझ अपारा ॥ 

इसमें प्राकृतिक क्षति-पूर्ति का सिद्धान्त निहित है। कबीर 

जुलाहे थे। उन्हें भी अपने जुलाहेपन की गवेपूरो चेतना थी--तू 
काशी का ब्राह्मण, में काशी का जुलाहा ।' उन्होंने इस कमी की पूर्ति 
हिन्दू मुसलमानों को फटकार कर की है.। इन दोडन राह 
न पाई । उन्होंने तो अपने को सुर-मुनि सबसे बड़ा कहा हें। भूषण 
को अपनी भाभी के उपातल्लम्भ से कि “नहीं तुमने गाड़ी भर नमक 
लाकर रख दिया है? हीनता-भाव की जागृति होकर अपनी प्रतिभा 
को प्रकाश में लाने की उत्तेजना मिली थी। उन्होंने शिवाजी के 
दरबार से पहली चीज जो भिजवाई थी वह कई (शायद अट्ठारह) 
गाड़ी नमक था। गोस्वामीजी की भक्ति-भावना के मूल में भी 
उनकी पत्नी का उपालम्भ काम करता हुआ दिखाई पड़ता हे । यदि 
जनश्रुति ठीक हे तो कालिदास की असाधारण प्रतिभा का कारण 
उनका हीनता-भाव ही हे। विज्ञान के क्षेत्र में भी ऐसे उदाहरणों 
की कमी नहीं हें। ग्रामोफोन, ठेज्फोीनो आदि का आविष्कत्तो 
एडीसन बचपन में बहुत कमजोर था। लड़के उसको बहुत तंग 
किया करते थे। उसने अपनी भौतिक दुबंलता की कमी को 
मस्तिष्क की सबलता से पूरा कर लिया। पौराणिक साहित्य में 
बालक भुव का उपाख्यान इस होनता-भाव का ज्वलन्त उदाहरण 
है। विमाता के उपालम्भ से वे भगवान्‌ की भक्ति-द्वारा इन्द्र पद के 
अधिकारी बन गये और भध्रव तारे के रूप में हृढ़ता के प्रतीक 
कहलाने लगे । 


हीनता ग्रन्थि ६५ 


विभिन्न मार्ग--नित्य के पारिवारिक जीवन में हम देखते हैं 
कि जिन लड़कों को छाठे होने के कारण हुकूमत का अधिकार कम 
रहता है या किसी प्रकार से माता-पिता का लाडु-प्यार कम मिलता 
है, वे पढ़ने में तेत निकल जाते हैं। जब यह क्षति-पूर्ति का भाव 
समाज के साथ समभोता करते हुए उचित साधनों का अवलम्बन 
करता है तब तो वह व्यक्ति को निर्दोष रूप से उच्च पद पर प्रति- 
प्लवित कर देता है। इस प्रकार का हीनता-भाव स्वस्थ कहा जा 
सकता हे। किन्तु मनुष्य जब सस्ते साधनों को काम में लाता है 
अथवा जल्दबाजी करता है तब वह भावना अरवस्थ रूप 
धारण कर मनुष्य में शारीरिक और मानसिक विकार उत्पन्न कर 
देती है। 

सस्ते साधनों में जो अधिक प्रचलित हूं वह यह है कि 
अपनी कमजोरी को लोगों के सामने न आने दिया जाय अथवा 
उसको येनकेनप्रकारेण छिपाया जाय, जेसे काने आदमी अथवा 
विकृत नेत्र वाले रंगीन चश्मा ज्गाये रहते हैं। / 

मिकक--यह्‌ प्रवृत्ति किकक का रूप धारण कर लेती है 
ओर साधारण लोग भमिकरक को हौ हीज॑ता की ग्रन्थि कहने लगते 
हैं। यह भी हीनता-भाव का“एक रूप है क्‍योंकि इसमें मनुष्य 
अपना ऐब छिपाकर ही बड़ा बना रहनो चाहता हे, किन्तु यह प्रन्थि 
का रूप तभी धारण कर लेता हे जब व्यवहार कुछ असाधारण 

हो जाता है; नहीं तो भोवनाा "मात्र (5००5८) ही रहता हैं। 

ऐसे लोग सभा-सोखाइटियों में नहीं आना चाहते हैं, बीमारी का 
सहज-सुलभ बहाना बना लेते है। अयोग्यता के उद्घाटन होने के 
भय से व्याख्यान देने के-लिये अवकाश का अभाव या गल्ला 
खराब होना बता देते हैं। केभी-कभी अपना ऐब छिपाने की 
अत्यधिक उत्सुकता चोर की दाढ़ी के तिनके की भांति उनका भेद 
खोलने में सहायक होती है। “नाच न जाने ऑगन ठेढ़ा' की बात 
भी हीनता-मनोवृत्ति क्री ,बरिचायक होती हं। किसी को अपनी 
गरीबी की रिकक होती है तो किसी को अपनी हीन सामाजिक 
स्थिति की और किसी को अपनी कुरूपता की। जायसी, कबीर 
आदि ऐसे पुरुष कम होते हैं जो अपनी मिरक पर विजय पाकर 
समाज को खुली चुनौती देने को तेयार हो जाते हैं। 


६६ हीनता भन्थि 


सस्ते साधन--लोग अपनी विद्वत्ता और बुद्धि की कमी को 
सुन्दर अप-दूडेट फेशन के कपड़ों से पूरा कर लेते हैं। एक 
अड्गरेजी लेखक ने लिखा है कि बहुत से लोग यदि अपने मस्तिष्क 
से एक नया विचार नहीं निकाल सकते हैं तो अवसर पर अपने 
ट्रक से एक नया सूट तो निकाल ही सकते हैं और उस पासपोरे 
के आधार पर ऊँची से ऊँची सोसाइटी में प्रवेश पा जाते हैं । कम 
प्रतिभाशील व्यक्ति प्राय. सुलेखक होते हैं। वे लोग बढ़िया ग्लेज्ड 
कागज, सुव्यक्त हाशिये, लाल स्याही के शीषकों और स्वच्छ लेखन- 
प्रशाल्ी के बल पर साहित्यथिकों की श्रेणी में पहुँच जाते हैं । उनके 
पास चश्मा, रेशमी कुत्तों, दुह्रे-तिहरे फाउन्टेनपेन आदि साहि- 
त्यिकता के बाहरी उपकरण सर्वाज्भपू्ेता के साथ वर्तमान रहते 
हैं। सुन्दर वेश-भूषा और बाह्य स्वच्छता कुरूपता को भी किसी 
अंश में ग्राह्म] बना देती है ओर साथ ही गरीबी पर भी एक 
असश्नेद्यप्राय आवरण डाल देती है। ऐसे लोगों को यह लाभ अवश्य 
होता है कि वे अपने कपड़ों को स्वच्छ ओर सुव्यवस्थित रखने 
की कमखचे-बालानशीनी कला सीख जाते हैं। अकुलीनता को 
छिपाने के लिये असाधारण धार्मिकता का आश्रय लेकर बहुत से 
लोग चन्दन-बन्दन, कंठी-माला, पीताम्बर या सनिया का परिधान; 
खड़ाउओं की खट-खट और कान की खूटी पर अवलम्बमान 
अथवा कुर्तते के गल-वातायन से रॉकी देते हुए परम, पत्रित्र यज्ञो- 
पवीत आदि उच्चता के प्रमाणपत्रों का समय-कुसमय अयाचित 
एवं अवांछित प्रदशेन करते रहते हैं। नेतिक हीनता को छिपाने के 
लिये कुल्लीन लोग भी अपनी धार्मिक चादर को कुछ गहरा रंग 
तजेते हैं। धन और विद्या के अभाव की पूर्ति भी कभी-कभी 
कुज्ञीनताजन्य छूआछूत के प्रदर्शन से की जाती है । 

शान का प्रदर्शन--शान जतलाने के मूल में भी प्रायः हीनता- 
भाव रहता है। वे लोग अपनी कमजोरी के चारों ओर शेखी और 
डींग का एक ईषतू पारदशेक परकोठटा खड़ा कर लेते हैं किन्तु 
बहुत से ज्ञोग उसमें आतंक की बिजली लगाकर उसको दूसरों 
की आलोचना-दृष्टि के स्पशे से सुरक्षित कर लेते हैं। आतंकवान 
व्यक्ति दूसरे को सयाक्रान्त अवश्य करता है किन्तु वह स्वयं भय 
का शिकार बना रहता है। उनके आलोचक गूँगे के गुड़ के 
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आरवाद की भाँति नहीं वरन्‌ कुनीन के आरवाद की भाँति 
कटुता का अभिव्यक्तिशून्य अनुभव किया करते है । 

ख़ुशामद--हीनता-भाव वाले व्यक्ति प्रायः खुशामद-पसन्द 
भी होते हैं वर्योंकि खुशामदी लोग उनको आत्मश्लाघा के दोष से 
बचा देते हैं ओर उनकी महत्ता की स्थापना और आत्मभाव की 
वृद्धि में सहायक होते हैं। आत्ममाव को आघात पहुँचाने के 
कारण आलोचक असह्य हो जाते हैं। जिनके पास घन-वेभव 
नहीं होता और फलतः जो लोग चाहुकार शृज्ञों के कलगुञ्जन से 
वंचित रहते हैं उन बेचारों को अपने ढोल आप ही पीठने पड़ते हैं । 
जो लोग कुछ करके दिखा देते हैं उनकी शेखी भी दुधारु गाय की 
लात की मॉति सह्य हो जाती है किन्तु ठपोरशंखों की बड़ी मद्दी 
पत्ीत होती है । 

खट्टे अगूर--हीनता को छिपाने के लिये कुछ लोग अपनी 
हीनता को नगण्य समभते हैं। यह साधन बहुत बुरा नहीं है 
किन्तु वह उन्नति की दिशा की ओर अग्नसर करने वाले मार्ग 
को अवरुद्ध कर देता है। खट्टे अंगूर की कहानी की निराश 
लोमड़ी की भाँति वे कहते हैं, 'फस्टे डिवीजन में पास कर लेने से 
क्या होता है भाई, नोकरी के लिये व्यावहारिक ज्ञान चाहिये, 
सलीका और हाकिमों से रसूक (पहुँच) चाहिये। पढ़ने में शरीर 
घुला देने से क्या ज्ञाभ ?! यदि विद्या हुई किन्तु वेश-सूषा और 
कपड़े-लत्ते में सिलबिल्लापन रहा तो वे कहने लगते हैं, भाई, 
ऊपरी टदीप-ठाप से क्‍या ? गूदड़ी में भी लाल नहीं छिपते हैं। 
जिनके पास भौतिक बंल का अभाव होता है वे शारीरिक बल को 
पशुबल्ल कहकर उसका तिरस्कार करते हुए कहते हैं, भाई, 
आध्यात्मिक बल के आगे भोतिक बल पानी भरता है। महात्मा 
गॉघी को ही देख लो, डेढ़ पसली के आदमी थे मगर सारी दुनिया 
को अंगुली पर नचाये फिरते थे !! यदि कोई काले अक्षर को भस 
समभने वाले सिंहजी हुए तो गये से कहते है कि 'पढ़े-लिखे हुए 
तो क्‍या ज्ञाभ ? एक तसमाचा सार दो तो आँखों के सामने अधेरा 
छा जाय । सलूकोज, फ्रूट साल्ट और इंजेक्शन के बल पर जिन्दा 
रहना जीते जी मौत है ।! यदि आलसी हुए तो कहने लगे कि 
भाई, में ऐसा बेषकूफ नहीं हूँ जो बेकार अपने खून को सुखा 
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डाल । भूखे भजन न होइ गुपाला ! ऐसे लोग तुरन्त ही 
साम्यवाद की दुहाई देने लग जाते हैं और अपने को सामाजिक 
विषमताओं का शिकार बतलाने में जरासा भी संकोच नहीं 
करते, अपने दोष को छिपाने के लिये दूसरों पर दोषारोपण 
करना उनके बायें हाथ का खेल है। वे सहृदयता के बीज बोये 
बिना ही सहानुभूति की फसल लहलहाती देखना चाहते हैं | यदि 
उसके दशेन नहीं होते तो भल्ला उठते हैं । दूसरों को नीचा दिखाने 
ओर बेईमान कहने में वे अपनो बहादुरी और ईमानदारी की 
चरम इतिकतेव्यता समझते हैँ। यदि कोई देश-सेवक हुए तो 
लेखकों की हँसी उड़ाने लगते हे--बड़े-बड़े पोथे लिखने से क्या 
लाभ ? अभिव्यञ्लनावाद और साधारणीकरण से देश का कल्याण 
नहीं होता है ।' मुझ जेसे लोग जो जीवन में व्यवस्था नहीं ला 
सकते वे उपदेश देने लगते हैं कि (भाई, नियम मनुष्य के लिये हैं, 
मनुष्य नियमों के लिये नहीं है।' जिसका जीवन नियमों को 
लोहशडला में बँधा रहता है उसके लिये कहा जा सकता है-- 
वृथा गत॑ तस्य नरस्य जीवितम्‌” वह मनुष्य नही है; मशीन है. । 

नकटा समुदाय--हीनता की ऋ्षति-पूर्ति का एक सरता साधन 
यह भी है कि हीनता को ही महत्ता समझा जाय। बहुत से लोग 
नकटा सम्प्रदाय के नायक की भॉति; जिसकी नाक कट जाने पर 
उसने लोगों में यह प्रचार किया था कि नाक कठने पर ईश्वर 
दिखाई पड़ता है, अपने दोषों का गुणों के रूप में प्रचार करते हैं । 
शुद्ध न लिखने वाले लोग प्रायः व्याकरण की अवहेलना को ही 
हिन्दी की उन्नति के लिये आवश्यक बतल्ञाते हैं। भाषा को 
व्याकरण की बेड़ियों से जकड़ देने में उसकी गतिशीलता मारी 
जाती है | गोश्त अण्डे खाने वाले मांसाहारी होने में ही भारत 
के त्राण का एकमात्र उपाय बतलाते हैं, और साहित्य में भी 
उसका प्रचार करते हैं। कोई सादा जीवन व्यतीत करने की आड़ 
में सिलबिल्लेपन का पोषण करते हैं तो कोड अपनी आवारगी के 
समर्थन में स्वातंत्य-भाव की दुहाई देते हैं। वे रूढ़िवाद के गढ़ 
तोड़ने के लिये मध्यकालीन योद्धाओं की भाँति सदा उद्योगशील 
रहते हैं । 

रोग ओर विकृृतियो--अपने को उपेक्षित समझने वाले लोग 
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(विशेषकर देवियाँ) दूसरों की सहानुभूति के केन्द्र बनने के लिये 
बीमारी का बहाना ही नहीं करते वरन्‌ वारतव में बीमार पड़ 
जाते हैं। उनकी इच्छा वास्तविकता में परिशित हो जाती है । 
एक साहब अपनी पत्नी के साथ कलह से बचने के लिये बीमार 
पड़ गये थे। उन्नति के अभिलाषी लोगों को उद्नति-मार्ग में बाधा 
पड़ने पर भी कभी-कभी बड़ी मानसिक विक्ृतियाँ हो जाती हैं । 
अमीर लोग प्रायः मन्दारिनि के शिकार रहते हैं, असली बात यह दे. 
कि ये मन्दाप्मि के ही कारण अमीर बन जाते है। मन्दापक्‍़्ि के कारण 
उनका स्नेह भोजन से हटकर उसके प्राप्त करने वाले साधन में 
केन्द्रित हो जाता हैं। एडलर ने तो बहुत से लोगों में दमे की 
बीमारी को भी हीनता-भाव के कारण कहा है। उन्नतिपथ मे 
मानसिक दोड़ की शारीरिक ग्रतिक्रिया हॉफने या दमे का रूप ले 
लेतो है। यह सिद्धान्त का अतिशयतापूर्ण समथन प्रतीत होता है, 
किन्तु बहुत सी मानसिक विक्ृतियों के मूल में हीनता-भाव अवश्य 
रहता है । 

हीनता-भाव वाला दूसरों के प्रति सदा शंकित रहता है। 
उसके कल्पित दुःख बढ़ जाते हैं और वह कभी भी समाज के 
साथ समभौता नहीं कर सकता है। जो लोग उसकी महत्ता और 
आत्म-भाव के पोषण में सहायक नहीं हो सकते उनके प्रति 
असहिष्णु बन जाता है । जब दो हीनता-भाव के शिकार तेजस्वी 
लोग एक दूसरे से टकरा जाते हैं तब संघषे उत्तरोत्तर बढ़ता जाता 
है, वे एक दूसरे के तेज को सहन नहीं कर सकते हैं--“अधिक 
अधेरो जग करें मिलि मावस रवि चन्द । 

निदान ओर चिकित्सा--किसी रोग को दूर करने का सबसे 
अच्छा उपाय उसका निदान है। ग्रायः लोग अपने हीनता-भाव 
को पहचान नहीं पाते; इतना ही नही, बतलाने पर भी स्वीकार 
नहीं करते। अधिकांश लोग अपने को पूणं समझा करते हैं। 
हीनता-भाव सहज में समझ में भी नही आ सकता | इसके लिये 
आत्मविश्लेषण की जरूरत है। समाज का दोष तो है ही किन्तु 
जो लोग उसके साथ समभोता नहीं कर सकते हैं उनको उसका 
कारण अपने में भी खोजना चाहिये। कहीं ह्ीनता-भाव तो काम 
नहीं कर रहा है। कारण का जान लेना भी एक प्रकार का इलाज 
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है। रोग के कारण की तुच्छुता का ज्ञान उस पर विजय लाभ 
करने का रवाभाविक साधन है। यदि हीनता-भाव को मनुष्य 
समभने का साहस न कर सके तो उसकी क्षति-पू्ति का बैध 
साधनों द्वारा समाज के साथ समभोता करता हुआ उद्योग करे। 
महत्वाकांच्चा अवश्य रक्खे किन्तु उसे उचित सीमा से बाहर न 
होने दे ओर साथ ही अपनी महत्ता के ढोल वबजाकर दूसरों पर 
आक्रमण न करे, रघुवंशियों की भाँति फलोद्य तक पूर्ण प्रयल्नशील 
रहे और दूसरों की आलोचना से दुखी न हो। प्रञ्॒त्व-कामना 
ओर महत्वाकांक्षा उन्नति का मूल है! किन्तु उस पर नियन्त्रण 
रखने की आवश्यकता है। समाज-सेवक को अभुत्व-कामना के 
कीटागु से हमेशा सचेत रहना चाहिये। जो लोग सेवा-भाव में 
प्रभुव्व-कामना को आश्रय देते हैं वे ज्ञोग सेवा के महत्व को घढाते 
हैं; फिर भी वे अकमंण्य लोगो से अच्छे हैं । 

भानवतापूर्ण कतंव्य--समाज में दूसरों के हीनता-भाव को 
दूर करना एक महत्वपूर्ण पुण्य का काम है और विशालहृदयता 
ओर मानवता का परिचायक है। हीनता-भाव से श्रेरित उन्नति- 
पथगामी को सहयोग प्रदान करना प्रत्येक सहृदय का कतेव्य है। 
दुधारु गाय की भाँति उसकी दो लात भी सह ली जाये तो बुराई 
नही, लेकिन उसकी मरखनी भी न बनने देने के लिये उस पर 
प्रेम का शासन वांछनीय हे। ऋिकक वालों की हँसी उड़ाकर 
नहीं वरन्‌ उनको प्रोत्साहन देकर, उनकी बड़ाई करके, हीनता 
दूर करना एक प्रकार की समाज-सेवा हे। 

प्रभुत्व-कासना एक स्वाभाविक भ्रवृत्ति है। किन्तु वह प्रभुता 
सहृदयता, गुण, शीज-शाल्लीनता और योग्यता की होनी चाहिये; 
भय और आतंक की नहीं । प्रभुव्व-कामना की स्वाभाविकता 
स्वीकार करते हुए भी उसका नियन्त्रण आवश्यक है। इसका 
अन्तरोष्ट्रीय रूप महाभयक्कुर हो जाता हैं, इसलिये श्रीमंदूभागवत 
का यह वाक्य सदा स्मरण रखना चाहिये-- 

अबृत्तिरेषा भूतानां निवृत्तिस्तु महाफलः । 
[ 'भन की बातें? | 
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तके-शासत्र के आचाये हमको यह बतलाते हुए नहीं थकते हैं 
कि सब मनुष्य बौद्धिक प्राणी हैं, किन्तु प्रत्येक मनुष्य के जीवन 
में ऐसे अवसर आते हैं जब वह अपने वुद्धि-व्यापार को स्थगित 
कर अपनी बोद्धिकता का आभास मात्र देता है। प्रायः अधिकांश 
मनुष्यों के, जो अपने बौद्धिक प्राणी होने पर गये करते हैं; जीवन 
में ऐसे अवसर आते हैं जब वे किसी व्यक्ति या जाति या वर्ग 
के सम्बन्ध में बिना विचारे हुए अपने पू्व-निणयों के अनुसार 
काम करते हैं, अथवा अपने व्यक्तित्व या सामाजिक व्यापारों में 
अंध-विश्वासों से नियंत्रित होते हैं। वे उस समय अंध-विश्वासों 
को तके-सम्मत नहीं तो अनुभव से पुष्ट अवश्य मानते हैं। इन 
पूवे-निणेयों में अव्यक्त रूप से आत्म-श्रए्ता और दूसरे के प्रति 
घृणा का भाव रहता है। इसलिये हम उस व्यक्ति से स्वयं अलग 
रहकर अथवा उसे रखकर बचना ही नहीं चाहते, वरन्‌ उसे समता 
के व्यवहार का अधिकारी भी नहीं समभते । 

व्युपत्ति--अँग्रेजी में एक शब्द है. 'प्रेज्यूडिस!'। उसको हम 
कभी-कभी पूर्वे-भाह भी कहते हैं, किन्तु पूवे-निणेय उसका ठीक 
शाडबिदिक अथे हो जाता है। पहले रोमन लोगों में न्‍्यायात्षय के 
निर्णय से पूवे अभियुक्त की सामाजिक स्थिति की छानबीन की 
जाती थी । उस सामाजिक स्थिति के अनुकूल ही निणोय दे दिया 
जाता था | इसो प्रथा से अंग्रेजी के 'प्रेब्यूडिस! शब्द का जन्म 
हुआ है। हमारे यहाँ भी ब्राह्मण अवध्य माना जाता था। यह 
उसकी सामाजिक स्थिति के अनुकूल ही निणेय था | 

महत्व--इन पूर्व-आहों और पूर्व-निणेयों फा मानव-जीवन 
मे विशेष महत्व है। बिरले ही मनुष्य ऐसे होंगे जो इन पूव-आहों 
के माया-जाल से बचे होंगे। हमारे वेयक्तिक और राजनोतिक 
जीवन के बहुत से संघर्षों के मूल में यही पूर्वे-निणेय होते हैं। 
यह हमारे बुड्धि-व्यापार को स्थगित कर देते हैं। हम अपने 
पूरव-निणेय के प्रतिकूल कोई बात खुनना पसन्द नहीं करते हैं; 
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सुनते भी हैं तो हमें वह तकेशून्य जँचती है। हम अपनी हठधर्मी 
पर डटे रहते हैं। हम दूसरे के साथ अन्याय करते हुए भी अपने 
को सर्वेथा निर्दोष समभते हैं। 

मोटे अकार--हमारे पूवे-निणेय कभी-कभी सीध व्यक्ति के 
सम्बन्ध में होते हैं और कभी वे पूरी जाति या पूरे बगे के सम्बन्ध 
में होते हें और उसी जाति या वे के नाते व्यक्ति भी हमारे पू्वे- 
निर्णय का शिकार बनता है। कभी-कभी व्यक्ति के कारण जाति 
के सम्बन्ध में भी पूवे-निशेय बन जाते हैं। ये पूवे-निणय व्यक्ति के 
पक्ष में होते हे और विपक्ष में भो | ग्रायः वे विपक्ष में धी हाते हैं 
और तब ये द्वेष के निकट आ जाते हैं। जब पक्ष में होते हैं 
तब पक्षपात कहलाते हैं। पहले हम व्यक्ति से सम्बन्धित पू्वे- 
निणेयों पर विचार फरेगे। जाति-सम्बन्धी पूवे-निणेयों की बात 
समम लेने से जातीय भेद-भाव की बात भी समझ मे आ जायेगी । 
हमारे पारस्परिक भेद-भाव किसी न किसी प्रकार के पूर्व-निणेयों 
पर आधारित होते हैं । 

व्यक्तेयत--हम किसी व्यक्ति-विशेष के सम्बन्ध में पहले 
से ही यह धारणा बना लेते हैं कि अमुक व्यक्ति अनिष्टकारी 
है, उससे हित होने की सम्भावना नही। ऐसे व्यक्ति अपनी 
जाति के भी हो सकते हैं और दूसरी जाति के भी | 

अनिष्टकारी व्यक्ति और उसका परिवार--इस प्रकार की द्वेषपूरो 
धारणा के कई कारण होते हैं । यदि किसी व्यक्ति ने हमारा कभी 
अनिष्ट किया हो तो हम समझ लेते हैं कि वह हमारा हमेशा अनिष्ट 
करेगा । इतना ही नहीं, ऐसे मनुष्य के लड़के-बच्चों और कुट्ठुम्बियों 
पर भी विश्वास नहीं रहता है| उदार लोग तो यह तक करते 
हैं कि मनुष्य मनुष्य ही है, कसी उसमें कमजोरी आ गई तो 
कोई आश्रय नहीं, किन्तु मनुष्य का व्यवहार सदा एकसा नहीं 
रहता है। पूर्व-धारणा से ग्रसित लोग यह कह सकते हैं कि वह 
एक बार तो निश्चित रूप से चूक गया, अब क्या गारंटी है कि वह 
न चूकेगा, अथवा जिसकी सुई पर नीयत डिग गई वह सोने 
का लालच कब छोड़ेगा ! घर के लोग भी एकसे नहीं होते । 
वाप-बेटे की अकृति में भी फरक होता है। उदार लोग यह 
सोचते हैं कि पिता यदि चोर है तो यह आवश्यक नहीं कि पुत्र 
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भी चोर हो । सम्भव है, पुत्र ने अच्छी शिक्षा पाई हो और अच्छे 
वातावरण में रहा हो। वशानुगतता हमेशा ठीक नहीं होती है ! 
कीचड़ से कमल उत्पन्न होता है। खारे समुद्र से अस्त ओर 
विष दोनो ही निकलेथे। अनुदार लोग वंशानुगतता में अधिक 
विश्वास करते हैं। लोग प्रायः दोनों ही प्रकृति के होते हैं, कुछ 
उदार और कुछ शक्की। उदार लोग पूव॑-प्राहों के कम शिकार 
बनते हैं और शक्ती लोग कुछ अधिक मात्रा मे इनसे प्रेरित 
रहते हैं । 

मतभेद और इच्छाओं के अवरोध से--जो लोग इमानदारी से 
भी हमारी इच्छा या मत के विरुद्ध जाते है, हम उनके विरुद्ध 
सहज में ही पूवें-धारणाएँ बना लेते हैं। बात यह है कि प्रायः लोग 
अपने को इमानदार और सही रारते पर समभते है। जो हमसे 
मतभेद प्रकट करता हैं; वह हमारे अहं-साव को आधात 
पहुँचाता है। हम उसको मिथ्यावादी, ग्रमादी और आडम्बरी 
समभने लगते है। अपने मागे से भिन्न मागे पर चलने वाले को 
पथशभ्रष्ट समझना स्वाभाविक ही हो जाता है| उससे किसी अच्छी 
बात की आशा करना दुराशा मात्र हो जाती है। एक पक्ष का 
सारा व्यवहार दूसरे पक्त के मतभेद से दूषित रूप से प्रभावित 
हो जाता है। ऐसे लोग अपनी अहंमन्यता #े भूल जाते हैं 
कि इमानदारी का भी मतभेद हो सकता हे ओर किसी का अपने 
से मतभेद्‌ ग्रकट करना अपनी अवमानता नहीं। मतभेद के भी 
कई कारण हो सकते हैं | 

ईष्या या बेर--कभी-कभी ईंष्यो या बेर भी हमारे पवे-ग्राहों 
का कारण बन जाता है। प्रेम की भाँति बर भी अन्धा होता है। 
प्रेम हमको प्रेम-पात्र के अवगुणा की ओर से अन्धा कर देता हे 
ओर बेर गुणों की ओर से। यह आवश्यक नहीं कि जिससे 
हमारी ईष्यो हो या जिसके प्रति हमारा बेर हो, वह भी हमसे 
देंष्यो या वर रखे, किन्तु हम ऐसे व्यक्ति का इमानदारी में शक 
करने लग जाते हैं । 

आकृति का आक्षर--बाह्मय आकृति भी इस प्रकार के पूव-आहों 
में थोड़ा-बहुत कारण या कारणाभास होती है। कुछ लोगों की 
आकृति में ही ऐसी ऋरता या भयंकरता होती है कि उनकी 


/ 


तर 
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अनिष्टकारिता के सम्बन्ध में हमारी हठपूणं धारणा बन जाती 
है। आकृति के साथ वेश-भूषा भी लगी रहती है। आकृति 
के सम्बन्ध में एक प्रकार की सहज-बुद्धि सी काम करती 
मालूम होती है। व्यक्ति को हम देखते ही निशेय कर लेते 
हैं कि यह अनिष्टकारी है और इससे हमारा काम न चलेगा। 
गुणों के सम्बन्ध में तो प्रसिद्ध ही हे--“यत्राकृतिस्तत्र गुणा 
बसन्ति! अर्थात्‌ जहाँ सुन्दर आकृति होती है. वहाँ गुणों का 
वास होता है। यह बात रवयं ही संद्ग्धि है। इसका उल्टा है 
ध्यत्रांगानां विकृतिरतत्रावशुणा: बसन्ति ।” ण्काक्षी लोगों को तो 
'क्वचित्‌ काणो भवेत्‌ साधु” के आधार पर शंका की दृष्टि से 
देखते हैं। बेचारे शुक्राचायं तो यजमानहिताय अपनी विक्ृति 
करा बेठे ( वामनावतार की छलपूर्ण याचना से बल्लि की रक्षा 
के लिये संवल्प के अथे जल डालने वाले टोंटीदार गड़ू ए में 


करे रे 


बेठ गये थे कि संकल्प का जल ही न गिरे; यजमान ने टोंटी 
को साफ करने के लिये उसमें कुश डालकर गुरुदेव की आँख 
फोड़ दी ) किन्तु उनके वगे के सब अभिशप्त से हो गये । बेचारे 
कानों को नौकरी कठिनाई से ही मिल्नती है| चतुर मन्थरा ने तो 
अपनी सफाई में पहले से ही कह दिया था कि काने-खोटे-कूब रे 
ज्ञोगों को सब शंका की दृष्टि से देखते हैं । 

जातिगत पूर्व-नर्शय--हमारे बहुत से प्‌्वे-निणेय व्यक्ति से 
सम्बन्ध न रखकर एक प्रकार के वर्ग या जाति के लोगों से 
सम्बन्धित हैं। वे व्यक्ति के निजी नेतिक दोष के कारण नहीं 
होते, वरन्‌ इसलिये कि वह अमुक जाति, वर्ण, रंग या आकार- 
प्रकार का होता है। इस अ्रकार के प््वे-निणेय बँधे-बैधाए ढाँचों 
पर; जिनको अंग्रेजी में 'रटीरियोटाइप” कहते हैं, निर्भर होते हैं । 
वहाँ पर व्यक्ति की अपेक्षा उस साँचे या ढॉचे को अधिक महत्व 
दिया जाता है । हब्शी जाति का मनुष्य “निगर' पहले कहलायेगा, 
मिस्टर टामस जान्सन पीछे । मिरटर टामस चाहे जितने धनवान 
सुसंस्कृत हों, हमारे व्यवहार में उस ढाँचे का रूप पहले 
आर जायगा। ऊपरी व्यवहार चाहे जेसा हो, मन में तो एक 
खिंचाव पेदा हो ही जायगा। इटलीवाल्ा एन्टोनियो मेजिनी 
पीछे कहलाता है; पहले वह “डागो” त्ञाम से अभिदेत 
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यहूदी-ईसाई, यहूदी-अरब, अमरीकी-नीमग्रो, पुजीपति-मजदूर, जमी- 
दार-किसान, अवशो-सवर्णे, इत्यादि। एक उदाहरण से मेरा 
कथन स्पष्ट हो जायगा। बर्टमबग के किसी शहर की कोंसिल ने 
किसी यहूदी डाक्टर को उसकी योग्यता के कारण कुछ विशेष 
सुविधाएँ दे दी। वहाँ के पादरीवर्ग ने नाराजगी प्रकट करते हुए 
कहा--एक यहूदी के हाथ से बचने की अपेक्षा ईसामसीह के हाथ 
मरना अच्छा है ।' हमारे यहाँ भी एक मसला है--भंगी के भारे 
लड़का अच्छा होय उससे मरा भल्ञा। किन्तु हमारे देश में 
स्वास्थ्य के सम्बन्ध में ऐसे पूवे-निणेय कम व्यवहार में आते हैं । 
गजें बावली होती है । फिर भी जाति, धमे, रंग आदि के सम्बन्ध 
में ऐसे पूबे-निणेय बड़े ही सबल होते हैं । 

रंग का आधार--रंग का आधार यूरोप और अमरीका में 
बहुत अधिक है | जहाँ उनको ईसाई धर्म विश्व-श्रातृत्व का पाठ 
पढ़ाता है वहॉ रंग के आधार पर मनुष्य मनुष्य में भेद किया 
ज्ञाता है। यह भेद अमरीका के गोरों और नीग्े लोगों में कुछ 
अधिक है। यद्यपि सेद्धान्तिक रूप से उत्तरी अमरीका की अपेक्षा 
दक्षिणी में यह संमस्या कुछ कठिन है, फिर भी उत्तरी अमरीका 
में भी रंग की रेखा पर्याप्त रूप से उम्र है। दक्षिण अफ्रीका में गोरे 
और हिन्दुस्तानी तथा अफ्रीका के मूल निवासियों का संघर्ष काफी 
उम्र है। रंग-भेद के आधार पर रेलों, होटलों, रकूलों में पाथक्य 
दिखाई देता है। महात्मा गांधी को भी इस रंग-भेद के खिलाफ 
संघ करना पड़ा था। दक्षिण अफ्रीका में लिचिंग अथोत्‌ ढेले 
मार-मारकर नीमो को सार देने की प्रथा अब भी अवंशिष्ट है। 
इसमें प्राय: नीम़ी लोगों का गोरी स्त्रियों से अनुचित सम्बन्ध 
कारण बन जाता है। वास्तविक के अतिरिक्त काल्पनिक आशंकाएँ 
इन हत्याओं में साधक होती हैं। गोरी जाति के लोगों के लिये 
ऐसे अनुचित आक्रमणों के प्रतिकूल कोई दंड नहीं, क्योंकि जिसकी 
लाठी उसकी भेंस। शक्ति और कानून गोरों के हाथ में हैं। 
लिचिंग एक प्रकार से शक्तिशालियों का इकतरफा युद्ध है। कुछ 
मनोवेज्ञानिकों का कथन है. कि गोरी स्त्रियों का कालों के प्रति 
अनुचित आकर्षण ही व्यापक बन रंग-भेद का आधार बना है। 
इस कथन को परिमाजित और संशोधित रूप में ही स्वीकार किया 


४ 
के 
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जा सकता है। रंग-भेद के आर्थिक कारण भी हैं। अँग्रेजों के 
प्रभुव्व-काल में हिन्दुस्तानी लोग उनसे घुल्-मिल तो गये थे, किन्तु 
ऊपर बतलाई हुई सामाजिक दूरी अवश्य रहती थी। ऐसे लोगो 
की दूसरी बात है जो कई बार वित्ञायत हो आये हैं, शक्ति और 
प्रभावशाली हैं, रंग में साफ हैं, अनिन्दित, दोष-रहित अँग्रेजी 
शुद्ध उच्चारण के साथ बोलते हैं ओर देशी कपड़ों में भी छुरी-कॉटे 
के व्यवहार में दक्षता दिखाते हैं, जसे नेहरूजी। रतंत्रता के 
बाद से यह सामाजिक दूरी बहुत मात्रा में कम हो गई है । 

गध भेद--यह भेद कुछ घृणा और पार्थेक्य का कारण बन 
जाता है। हम जो कदह्दानियों में मानस-गंध की बात सुनते हैं वह 
किसी अंश में ठीक है । इसका भेद दानवों और मनुष्यों में ही नही 
था, वरन्‌ आजकल भी जाति-जाति के मनुष्यों में विशेषकर मांसा- 
हारी और अमांसाहारियों में इसका अन्तर रहता है | महाभारत 
में मत्ययगंधा का बृत्तांत पढ़ा ही होगा। पद्चिनी नायिकाओं की 
बात भी नितान्त कल्पित नहीं है। मांस खानेवाले तथाकथित 
उच्च गोरी जाति के लोगों की गंध से कई बार होटलों में भोजन 
परोसनेवाली अश्वेत परिचारिकाएँ बेहोश होते देखी गई हैं। ऐसे 
गंध-मेद्‌ में सामाजिक दूरी का रहना आश्चरयंजनक नहीं । किन्तु 
आधुनिक क्रीम, पाउडर आदि सभ्यता के उपकरणों से यह गंध- 
भेद बहुत कम हो गया है. | पहले भी अंगराग लगाया जाता था। 
बहुत से उदार-बृत्ति, सेवा-परायण लोग इस गंघ-भेद से विचलित 
नहीं होते हैं। बदन की सुगन्धि भी सदा भद्गता की निशानी नहीं 
होती है। परिचित गंध मेल और प्रेम का भी कारण बनती है, 
अपरिचित गंध द्वेष और पाथेक्य का | 

धर्म-मेद- पूरे निणेयों के कारणों में घम-भेद का प्रमुख स्थान 
है। हम अपनी धर्मान्वता में दूसरे धमंवालों को कुछ-कुछ शंका 
ओर अविश्वास की दृष्टि से देखते हैँ। यह नियम व्यापक नहीं 
है। उदार-चरित्र लोगों के लिये धर्म-मेद, जाति-भेद या रंग-भेद 
कोई अथे नहीं रखता, किन्तु असदादिक इस धरती के साधारण 
पुरुषों में यह भेद-भाव समय के अनुकूल घटती-बढ़ती मात्रा में 
अवश्य रहता है। यूरोपीय देशों में यहूदी और ईसाई का धर्म-सेद 
और जाति-सेद भी रहा है। वैसे बाइबिल के पुराने अहदनामे में 
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यहूदी और ईसाई दोनों विश्वास करते हैं, किन्तु यहूदी लोगों ने 
ईसामसीह को खुदा का बेटा नहीं स्वीकार किया और उसको 
धोखेबाज और नकली कहकर सूली पर चढ़वाया। यहूदी लोग 
भी अपने को ईश्वर के चुने हुए विशिष्ट जन समभते हैं और अन्य 
लोगों को वे 'जेन्टाइल' के नाम से पुकारते हैं। यहूदी और ईसाई 
का भूगड़ा हमको शेक्सपियर के 'मर्चन्ट आव वेनिस'” में पढ़ने को 
मित्रता है । मुसलमान लोग हजरत इसा को मानते हैं केवल एक 
नबी के रूप में, किन्तु हजरत मुहम्मद साहब को वे आखिरी और 
सब नबियों मे श्रेष्ठ नबी मानते हैं | 

हिन्दू-मुसल्मानों के पारस्परिक वेमनस्य और अविश्वास का 
हम सबको दुःखद अनुभव है। पाकिस्तान उसका मूत्तिमान प्रमाण 
है। इसमें कोन अधिक दोषी है यह कहना पक्षपात होगा, किन्तु 
यह अखबारों से प्रकट है कि पाकिस्तान अपनी सभी आपत्तियों 
और कठिनाइयों का एकमात्र कारण हिन्दुस्तान की दूषित मनो- 
वृत्ति और द्वेषपूर्णो प्रचार बतलाता है। यह स्वीकार करना पड़ेगा 
कि महात्मा गांधी, हकीम अजमलखों, खान अब्दुल गफ्फारखाँ 
आदि ने तथा मध्यकाल में कबीर, जायसी, रहीम आदि ने इस 
भेद-भाव को मिटाने में सराहनीय काये किया था। कांग्रेस 
सरकार ने इस भेद-भाव को दूर करने में सहायता दी है। 
विश्वास विश्वास उत्पन्न करता है यह बहुत अंश में ठीक है। धर्मे- 
भेद तो घातक विष है ही, किन्तु एक धर्म के भीतर सम्प्रदाय-मेद्‌ 
भी कुछ कम सिरद॒दे नहीं हे--शिया और सुन्नियों का; प्रोटेस्टेन्ट 
ओर रोमन केथोलिकों का, शेवों और वेष्णंवों का, आय्येसमाजियों 
ओर सनातन-धर्मियों का--यद्यपि राष्ट्रीया और घर्म के प्रति 
अपेक्षाकृत उदासीनता ने इस भेद को बहुत अंश में कम कर दिया 
है।जेन और अजेन भी काफी घुल-मिल्न गये हैं। इसका 
पारस्परिक शादी-विवाह भी कारण हे। शेवॉ-वेष्णवों का संघर्ष 
इतिहास की वस्तु हो गई। गोस्वामी तुलसीदास आदि महात्माओं 
ने इनके पारस्परिक विरोध को कम करने में स्मरणीय कार्य 
किया । 

यह धम-सेद, जेसे हिन्दू-मुसलमानों का, रोमन केथोलिक 
ओर भ्रोटेस्टेन्दों का, राष्ट्रीयता में बाधक होता है। कुछ केथोलिकों 
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को यह भी शिकायत है कि संयुक्त राज्य का राष्ट्रपति प्रोदेस्टेन्ट 
ही क्‍यों हो ? पिछली लड़ाई के समय रोमन केथोलिक पादरी 
लोग शंका की दृष्टि से देखे जाते थे; क्योंकि उनके सम्बन्ध में यह 
समभा जाता था कि इनकी सहानुभूति इटली के साथ है। यहूदी- 
ईसाइयों का भी संघष बहुत-कुछ राजनीतिक ही हो गया था। 

वर्गुमेद--जाति-भेद का ही लघु संरकरण वशणो-भेद है। 
यह भारतवर्ष की विशेष देन है। इसमें देश को लाभ भी हुआ 
है और हानि भी | लाभ तो यह कि व्यापार और पेशे वंशगत 
हो गये और उनमें परम्परा द्वारा उत्तरोत्तर परिमाजेन के कारण 
दच्तुता आ गई । इसके अतिरिक्त जाति या उपजाति के भीतर 
कोटुम्बिक समानता का भाव आ जाता है। जात्यभिमान ने 
धर्म परिवतेन से भी बहुत अंशों में जनता को बचाये रखा। 
यह विभाजन पहले तो समाज में कार्य-विभाजन के लिये 
गुण-कर्मो के आधार पर बना था, फिर उसने रूढ़ होकर 
नितान्‍्त पाथक्यपूर्ण कबूतरखाने का रूप धारण कर लिया ओर 
भेद-प्रभेद इतने बढ़ गये कि ब्राह्मण वेशधारी मुसल्लमान को 
आश्चयेचकित होकर कहना पड़ा था--या अल्ला ! गोड़ों में भी 
ओर ! जाति के पहले उपजाति को महत्ता दी जाती है, किन्तु 
व्यापक हितों और संकट के समय में उपजाति तो क्‍या एक 
धर्म के भीतर के सम्प्रदायों में भी मत-भेद थोड़ी-बहुत सामाजिक 
दूरी को स्थिर रखते हुए मिट जाता है । 

पू्व-निर्युय-सूचक कहावतें-यह्‌ आवश्यक नहीं है कि यह 
वर्ण-सेद विरुद्ध पूर्व-पाहों को उत्पन्न कर ही दे, किन्तु शंकाशील 
मनुष्यों में ये पूव-आह जल्दी स्थान पा जाते हैं। 'जरायम पेशा' 
लोग, अन्टयज और स्पृश्य नौकर-चाकर भी चोरी आदि के 
सम्बन्ध में शंका क्या निश्चित धारणा के विषय बन जाते हैं। 
यदि कोई नीच जाति का मनुष्य कोई अपराध कर बेठे तो 
उस अपराध का कारण उसकी जाति मानी जाती हे न कि 
व्यापक मानवीय कमसजोरियाँ । वे लोग भूल जाते हैं कि उससे 
बढ़कर पाप उच्च जाति वाले करते हैं। कुछ जातियाॉँ तो क्‍या 
प्राय: सभी जाति वाले एक-दूसरी जाति के लोगों के सम्बन्ध में 
किंवदुन्तियों और कहावतें प्रसिद्ध कर रखते हैं जो उनके 
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सम्बन्ध में पूवे-निणेयों की परिचायक होती हैं। किसी जाति के 
लोगों को ऐसी कहावतें बुरी न लगें, इसलिये उनके देने का मोह 
संवरण करना पड़ेगा। केवल्ल बनियों के सम्बन्ध की कहावत 
का उल्लेख कर दू गा, क्‍योंकि मुझे! स्वयं उस जाति में होने का 
गये है--जिसका बनिया यार उसको दुश्मन क्‍या द्रकार | 
किन्तु औरों के विपरीत इसका अथ में इस प्रकार लगता हूँ-- 
बनिये लोग इतने सौम्य और शान्तिशील होते हैं कि यदि कोई 
उनसे मित्रता करके उनकी नीति पर चले तो वह अजातशत्रु 
बन जाय । आचाये शेखर ने कवियों के साथ बनियों को भी 
लपेटे में लेकर कह दिया--क्वचित्‌ वशिकजनो5चोरः | शायद 
उन्होंने दिव्य दृष्टि से ब्लेक मार्केट करने वालों को देख लिया 
हो। मे कवि नहीं तो लेखक अवश्य हूँ; किन्तु कवि के नाते 
सुवरण की चोरी मैं भी करता हूँ। उसका आकार-प्रकार बदलने 
की कला में में दक्त हो गया हूँ। संस्कृत वालों तथा हिन्दी वालों 
ने बेचारे नापितों को बदनाम कर रखा है। ऐसी कहावतें 
अलन्ुचित सामान्यीकरण पर आधारित होती हैं। और जातियां 
के सम्बन्ध में भी ऐसी कहावतें और श्लोक हैं। कुछ ऋषियों के 
कारण, जेसे भ्रूगु, दुबोसा और परशुराम के कारण, ब्राह्मण क्राध 
के अवतार कह दिये जाते हैं। कुछ पेशेवर भी बहुत बदनाम 
हो जाते हैं । पहले वे चोर समझे जाते हैं। पीछे वे भत्ते आदमी 
प्रमाणित हो जायँ तो उनके पूर्व-जन्म के सुकृतों को सराहना 
चाहिये । 

वर्गगत पूव॑-निर्शुय--एक आर्थिक बगे दूसरे वगे के लोगों को 
शंका की दृष्टि से देखता है। जमींदार किसान को नादहन्द्‌ 
समभता है और किसान जमींदार को शोषक। इसी प्रकार 
पेजीपति-मजदूर का मानसिक खिंचाव॑ रहता है। किरायेदार 
मकान-मालिकों के प्रति और लेखकगण प्रकाशकों के सम्बन्ध 
में शंकाशील रहते हैं। मालिक लोग प्रायः अपने नोकरों को 
आलसी, कामचोर और बेईमान समभते हैं। पूवे-निवासी 
ओर विस्थापितों में भी कुछ-कुछ ऐसा ही संघषष रहता है और 
इस संघष के मूल कारण होते हैं एक-दूसरे के सम्बन्ध में किये 
हुए पूवे-निणेय । 
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राजनीतिक दलगत पृव-निर्णय--एक राजनीतिक दल दसरे 
राजनीतिक दल पर विश्वास नहीं करता है और दूसरे दल 
के उद्देश्यों और कार्यो को शंका की दृष्टि से देखता है। कांग्रेस 
वाले हिन्द महासभा के प्रत्येक काय में साम्प्रदायिकता की गंध 
पाते है और हिन्द महासभा के लोग कांग्रेस सरकार के कार्यों 
में हिन्दू-द्रोह ही नहीं, वरन्‌ राष्ट्रद्रोह का आरोप करते हैं! 
वे लोग देश में भुखमरी और बेकारी के लिये कांग्रेस सरकार 
की अद्रदर्शिता को उत्तरदायी ठहराते है।यह ठीक है कि 
कांग्रेस वाले दिव्य दृष्टि नहीं रखते, किन्तु इन बातों के प्राकृतिक 
कारण भी हो सकते हैं। उनके आलोक में दूसरे दल वाले 
सरकार के दोषों का किसी मात्रा में परिमाजन नहीं करते। 
कांग्रंस सरकार देश के समस्त आन्दोलनों की जड़ में साम्यवादी 
प्रचार देखती है। साम्यवादी लोग सरकार को प्जीपतियों के 
हाथ की कठपुतली घोषित करते हैं ओर सरकार के प्रत्येक 
काय को पंजीपतिहिताय निधोरित मानते हैं। ये ही पृव-निणंय 
एक दल को दसरे दल के निकट आने में बाधक होते हैं । 

प्रश्न उठता है कि जातीय एवं रंग और धम सम्बन्धी 
पूव-निणेय मनुष्य में सहज जन्मगत हैं अथवा अर्जित। अधिकांश 
मनोवेज्ञानिकों का यह मत है कि ये पू्वे-प्राह जन्मजात नहीं हैं । 
एक जाति के बच्चे दूसरी जाति या दसरे घम के बच्चों के 
साथ सुखपूवेक खेलते हैं जब तक कि उनके माता-पिता या 
गुरुजन सांस्कृतिक या धार्मिक पक्त लेकर कुछ मनगढ़न्त दसरी 
जाति के लोगों के सम्बन्ध में बतल्लाकर उनका मन भयाक्रान्त 
या अन्य प्रकार से दृषित नहीं कर देते | नीग्रों जाति के नौकर 
गोरे बालकों को खिलाते हैं। भारतीय आयाएँ अग्रेज बालकों 
को खिलाती थीं और अग्रेज बालक उनसे घृणा करने के बजाय 
प्रेम करते थे । रंग और गंध का विकर्षण कुछ दिनों के सहवास 
से कम हो जाता है, यदि कोई दन्तकथाएँ बाधक न हों। बच्चे 
अपनी जाति और रंग वालों से भी कभी-कभी भयानक आकृति 
या वेशभूषा के कारण डर जाते हैं। रंग, गंध, वेशभूषा आदि 
के प्रति किसी अंश में स्वाभाविक विकर्षण हो सकता है; क्योंकि 
ऐसा विकषेण जानवरों में भी देखा जाता है। इसमें घृणा का 
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भाव तो कम रहता है; किन्तु असाधारण से अपरिचयजन्य 
विकषेण और खिंचाव का भाव रहता है। एकसे रंग और गंध 
किन्तु भिन्न धर्म वालों के श्रति कोई रवाभाविक विकषेण, 
घृणा या द्रोह का भाव नहीं रहता। बच्चे मुसलमान की दाढ़ी 
से चाहे विचलित हो जायँ, किन्तु वे किसी अपरिचित राजपूत 
की दाढ़ी से भी विकर्षित हो जायँगे। इसका कारण यह है कि 
माताएँ जो 'होवा! व देव-दानवों की कथाओं के संस्कार बालकों 
के कोमल मस्तिष्क पर अंकित कर देती हैं, उनके आलोक में 
वे विचित्र आकृति या वेशभूषा वाले लोगों का उनसे तादात्म्य 
कर लेते हैं । 

प्रण। की आधारभूत कुछ दनन्‍्तकथाएँ--ये दन्‍्तकथाएँ अधिकांश 
में तो कल्पना-प्रसूत होती हैं और कुछ आंशिक सत्य पर 
आधारित | अँग्रेज लोग हिन्दुस्तानियों से वर्ण-भेद के कारण 
तो घृणा करते ही थे, किन्तु कभी-कभी तो ऐसा भी कहते सुने 
जाते थे कि हिन्दुस्तानी लोग साबुन से अथवा ठब में नहीं 
नहाते | वास्तविक बात यह है. कि हिन्दुस्तानी लोग ऑग्रेज की 
भॉति टब में नहाना घृशित काये समभते हैं। अँग्रेजों में कुछ 
ऐसी भी भ्रचलित दन्तकथाएँ थीं, खासकर विज्ञायत और 
अमरीका में, कि हिन्दुस्तान सॉपों से भरा है। एक मेरे परिचित 
अँग्रेज युवक लेखक ने मुझे अपने गले भें लटका हुआ ताबीज सा 
दिखाया था जिसमें चाकू का एक छोटा सा फल्ा था और थोड़ा 
परमेंगनेट पोटाश | यह उसकी माँ ने हिन्दुस्तान आने से पूव्े 
उसे दिया था जिससे ताबीज की डोरी सॉप काटने पर कसकर 
बंद लगाने के काम आ जाय और चाकू के फल से वह नश्तर 
लगाकर पुटाश भर ले। वह प्रायः आठ मास हिन्दुस्तान में 
ठह रा; पर उसे उसके व्यवहार का अवसर नहीं मिला। कुछ 
अंग्रेज हिन्दुस्तान को धोखेबाजों और भूठों का देश समभते थे 
ओर कुछ रस्सी ऊपर फेक कर उस पर चढ़ जाने वाले जादूगरों 
का देश | कुछ अमरीकी प्रचारक भोले-भाले धार्मिक अमरीकियों 
के मन में यह धारणा उत्पन्न कर देते थे कि भारत अद्धेनग्न 
भिखमंगों, अशिक्षितों और अन्धविश्वासी लोगों का देश है. जो 
अपने बच्चों और बृढ़े लोगों को जीवित गंगाजी में डुबो देते हैं । 
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ऐसे भ्रामक प्रचार से चाहे उच्चता-भाव-प्रेरित करुणा बढ़ती थी, 
किन्तु बह समता-भाव की सामाजिकता में बाधक होती थी। 
इससे बढ़कर उनको भारतीय संरकृति के सम्बन्ध में ज्ञान न 
था। मेरे एक भारतीय थियोसोफिस्ट मित्र कहते थे कि एक 
आस्ट्र लियन युवती उनसे हिन्दुरतान में कहती थी--'भाई, आप 
लोग बड़े सभ्य और शिष्टभाषी हैं । मैंने तो अपने देश में सुन 
रखा था कि हिन्दुस्तानी लोग बड़े रक्त-पिपासु होते हैं, उनके 
बीच में होशियारी से रहना । सम्भव है, इन दन्तकथाओं में 
भी एकांगीपन हो किन्तु ऐसी बाते कुछ मनुष्यों से सुनी अवश्य 
गई हैं । 

गोरे अमरीकियों और हब्शियों या रेड-इंडियनों मे अथवा 
दक्षिणी अफ्रीकी और एशियाई लोगों में जो पा्थेक्य की नीति 
चलन रही है, उसके मूल में गोरों की श्रेए्ता और कालों की हीनता 
के अतिरिक्त यह आथिक ओर राजनीतिक भय भी है कि कहीं ये 
लोग राजनीतिक समानता का अधिकार पाकर परिश्रमशीज्ञता के 
कारण गोरों को वहाँ से हटा न दे।गोरों की साम्राज्यलिप्सा श्वेत 
जातियों के नैतिक भार! (5हाइटमैन्स बडन) का रूप धारण कर लेती 
है। वे समझने लगते हैं कि उनका जन्म कालों के उद्धार और उन्हें 
नेतिक शिक्षा देने के लिये हुआ है। यह भी एक प्रकार की 
दन्‍्तकथा है । हिटलर दुनियाँ को अपने शासन में ज्ञाकर उसका 

7र करना चाहता था और उसे यहूदियों से विशेष द्रोह था। 

विश्व-विंख्यात वेज्ञानिक आइन्स्टीन को जमंनी छोड़नी पड़ी थी। 
यहदियों के सम्बन्ध में यूरोपबालों को यह अन्धविश्वास सा 
था कि इन लोगो के पास धनवान होने के कारण बंक की 
तालियों हैं, और ये ही लोग विश्व में लड़ाइयों कराते हैं । 

युद्ध के समय में जातियों के विरुद्ध ल्लोककत बनाने के 
लेये बहुत कुछ प्रचार (प्रोपेगेंडा) का सहारा लिया जाता है। 
पिछले युद्ध में ब्रिटिश सरकार ने जापानियों के विरुद्ध बहुत 
प्रोपेगेंडा किया था। उनको नृशंस और कर रूप में दिखाया गया 
था। ऐसी ही प्रचारात्मक दनन्‍्तकथाएँ पूवे-निशय करने में सहायक 
होती हैं । 
पूव-निर्णयों के मानसिक कारण--पूर्व-निणुयों का प्रथम कारण 
4-4 
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यह है कि जात्यभिमान, धर्मौन्‍्धता तथा स्वार्थ-परायणता कें 
कारण ग्रायः लोग विपक्ष की बातों को नही देखते और थोड़ी 
देर के लिये अपनी बौद्धिकता को तिलांजलि दे देते हैँ। दूसरा 
कारण दूषित सामान्यीकरण का है_। यदि किसी एक जाति के 
आदमी ने चोरी की तो सारी जाति बदनाम ठहराई जाती है। 
तीसरा कारण यह है कि दूध का जला छाछ को फेक-फेककर 
पीता है । एक बार किसी से धोखा खाया तो सदा के लिये सचेत 
हो जाना पड़ता है| आत्मश्रेष्ठता और आत्महीनता दोनों भाव 
अनुचित आशंका के कारण बनते हैं । हम अपनी श्रेष्ठता की 
भावना से दूसरों की नेतिक हीनता की सहज में कल्पना कर 
लेते हैं और हीनता-भाव भी आश्रय की श्रेष्ठठता दिखाने के 
लिये दूसरे में कोई न कोई न्यूनता देखने को प्रवृत्त कर देता है। 
अन्तिम महत्व का कारण है अनुचित आत्मरक्षा का भाष। 
कहीं जाति के आर्थिक हितों पर आक्रमण दिखाई पड़ता है, जेसे 
दक्षिणी अफ्रीका के गोरों को, और कहीं घमं खतरे में दिखाई 
देता है। प्रचलित दन्‍तकथाएँ, जिनका हम ऊपर उल्लेख कर चुके 
हैं, इन पूवे-निणेयों को रिथर रखने और बल देने में सहायक 
होती हैं | कुछ धर्मो में धार्मिक सहिष्णुता अधिक होती है और 
कुछ में कम । जहाँ धार्मिक सहिष्णुता कम होती है वहाँ ये 
पूवे-निणंय अधिक पनपते हैं । 

पूर्वपाहों के कम करने के उपाय--पूर्वेआहों का पूर्णतया 
निराकरण कर देना बिरले ही वीतरागों का काम है, किन्तु 
उनके प्रभाव में कमी लाई जा सकती है। कुछ लोग अन्तजीतीय 
विवाहादि द्वारा इन पूर्वआहों को कम करने की सलाह देते हैं, 
किन्तु इसके सम्बन्ध में प्राशिशाख्त्रियों सें मतभेद है। शिक्षा- 
प्रचार और स्वस्थ प्रतिद्दन्द्रिता द्वारा इन पूर्वेश्नाहों का बहुत कुछ 
शसमन हो सकता है। नीचे लिखे साधन सुविधापूर्वक काम में 
लाये जा सकते हैं :-- 

(१) भ्राठदभाव का प्रचार ओर दूषित दन्तकथाओं के 
खण्डन करने का प्रयत्न । 

(२) जो व्यक्ति या जातियाँ या वगे पूर्वेत्राहों के विषय बनते 
हैं, उनके गुणों को तलाश कर प्रकाश में लाना। एतद्थे विपरीत 
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उदाहरण खोजे जा सकते हैं। उदाहरणाथे, यदि कोई व्यक्ति 
गोडसे के कारण सारी महाराष्ट्र जाति से रुष्ट हो जाय तो उसे 
लोकमान्य तिबरक, महात्मा गोखले, जस्टिस रानाडे, डाक्टर 
भंडारकर, वामन शिवराम आप्टे प्रभ्ति महानुभावों के चरित 
सुनाये जाये। मुसलमानों के प्रति देष कम करने के लिये हकीम 
अजमलखों, डाक्टर अन्सारी, तेयबजी, खान अब्दुल गफ्फारखों 
प्रभृति उदार और आत्मत्यागी व्यक्तियों के उदाहरण दिये 
जायेँ। महात्मा गांधी, रवीन्द्रनाथ ठाकुर, सर जगदीशचन्द्र बसु, 
सर चन्द्रशेतर रमण, पं० जवाहरलाल नेहरू, श्रीमती सरोजनी 
नायडू, श्रीमती विजयल्क्ष्मी पंडित आदि की विद्वत्ता और 
व्यक्तित्व ने विदेश में हिन्दुस्तानियों के विरुद्ध यूरोप वालों के 
पू्वं-निणुयों में अन्तर उत्पन्न किया । अच्छे गुण हर व्यक्ति में 
ओर अच्छे व्यक्ति हर जाति में मिल सकते है। उन उदाहरणों 
पर बल दिया जाना आवश्यक है। नीची जातियों के ग्रति घृणा 
कम करने के लिये शबरी, निषाद; केवट, रेदास आदि के 
उदाहरण दिये जा सकते हैं। तथाकथित नीच जाति के लोगों 
से शिक्षा लेने के सम्बन्ध में 'परो अपावन ठौर में कंचन तजें 
न कोय' वाला दोहा उद्धत किया जा सकता है । 

(३१) छोटे सामाजिक बृत्तों की अपेक्षा व्यापकातर और 
विस्तृत सामाजिक वृत्तों को प्रोत्साहन दिया जाय। उपजातीय 
संस्थाओं की अपेक्षा जातीय, और जातीय की अपेक्षा राष्ट्रीय 
ओर उससे भी बढ़कर अन्तरोष्टीय संस्थाओं को पोषण दिया 
जाय। वशु-सम्बन्धी विषमताओं को दूर करने में धार्मिक, 
राजनीतिक, आशिक तथा सेवा सम्बन्धी व्यापक और सम्मिलित 
हित के आन्दोलनों ने बहुत कुछ योग दिया हे। कांग्रेस, आये 
समाज, हिन्दू महासभा, कीतेन-मण्डल, सेवा-समितियों आदि 
ने जाति-पाँति की कठुता को कम करने में सराहनीय योग दिया 
है। क्रिकेट आदि ने हिन्दू-मुसलमानों के भेदभाव को कम किया 
है ओर साहित्यिक संस्थाओं ने अन्तरोष्ट्रीय सहकारिता को 
बढ़ाया है । 

(४) जो जातियाँ उपेक्षित, घृशित या पू्वभाहों के विषय 
बनती हैं, उनकी ओर से सी उदारता, सहयोग और अद्ठेष की 
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नीति अपेक्षित है। महात्मा गांधी ने बोअर युद्ध में घायलों को 
सेवा करने के लिये एक दल्लन वनाकर गोरों की सहायता की थी । 
अक्रोघेन जयेत्‌ क्रोधम” की नीति को बरतना श्रेयरकर होता है । 
युद्ध का मागे तो अन्तिम उपाय है । 

(४) उच्च जाति के लोगों को चाहिये कि तथाकथित नीच 
जाति का पक्त लें, जिससे स्वयं उन लोगों को अपनी वकालत न 
करनी पड़े; न विरोत के पथ का अनुसरण करना पड़े। ये उपाय 
कुछ इस प्रकार के हें-- 

(क) सबको शिक्षा-लाभ कराने का प्रबन्ध करना और 
उनमें जो विशेष योग्य होने को सम्भावना रखते हों उतका आदर 
करना और उनको उचित ग्रोत्साहन देना । 

(ख) उनको समान आर्थिक सुविधाएँ दिल्लाना और उनकी 
उन्नति में प्रसन्न होना । 

(ग) उनको सब प्रकार की संस्थाओं में प्रवेश कराना और 
उच्च राजनीतिक पद दिल्ववाना । 

(घ) उन लोगों के रहन-सहन के स्तर को ऊँचा करना। 
उनके लिये अच्छे मकानों, स्वच्छ गलियों और रवास्थ्यप्रद स्थिति 
उपलब्ध करना या कराना । 

(६) हर प्रकार की पाथंक्य की प्रवृत्तियों का विरोध करना, 
स्वयं पाथक्य की नीति से बचना और दूसरों में इस प्रवृत्ति को 
रोकना । ऐसी बातों को भी रोकना जो दूसरे पक्ष के लोगों को 
पाथेक्‍्य की ओर ले जायँ। यह पार्थक्य ही पूव॑ंभाहों का पोषण 
करता है। हिन्दुओं से हरिजनों के प्रथक निवोचन-त्षेत्र बनाने के 
विरुद्ध महात्मा गाँधी ने आगाखाँ महल में ऐतिहासिक अनशन 
किया था। यदि उनका प्रथक निवाचन-क्षेत्र हो जाता तो अबणो- 
सवंणे के बीच की खाई ओर भी गहरी हो जाती । 

(७) मानवतावादी साहित्य का प्रचार । मनुष्य का मनुष्य 
के नाते आदर करना। किसी को अपराधी या दोषी न समभना 
जब तक कि वह ऐसा प्रमाणित न हो जाय। हमेशा उदार दृष्टि- 
कोण रखने और आत्मत्याग की भावना उत्पन्न करने वाले 
विचारों का प्रसारण करना। इसमें रेडियो, फिल्म, प्रेस ओर 
प्लेटफाम, लोकमत बनाने के सभी साधनों का उपयोग करना। 
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(८) जो जातियाँ विरुद्ध पूबेग्राहों का शिकार बनती हैं 
उनको आपस के भेद-साव और पारस्परिक विरुद्ध पू्वेत्राहों को 
छोड़ देना या कम कर देना आवश्यक है। पारस्परिक वेमनरय 
एक तो सम्मिलित मोरचा लेने में वाधक होता है. और दूसरी बात 
यह है कि विरोधी पक्त को यह कहने का अवसर मिलता है कि 
जब तुम लोग आपस में ही भेदभाव रखते हो तो हम लोग क्‍यों 
न भेदभाव रखें; जिस आधार पर तुम भेदभाव रखते हो उसी 
आधार पर हम भी ऊँच-तीच का अन्तर करते हैं | इसीलिये 
महात्मा गांधी ने अँग्रेजों और हिन्दुस्तानियों में भदभाव दूर 
कराने से पूर्व स्वयं हिन्दुरतानियों में जो छूत और अछूत का 
अन्तर था उसको मिटाने का जी-जान से अयल्न किया। यह उनकी 
न्‍्यायग्रियता का द्योतक था। वे इस बात को पूर्णतया मानते 
थे कि-- 

आत्मन: प्रतिकूल्ाानि परेषां न समाचरेत्‌। 
[ त्ाप्ताहिक हिन्दुस्तान” (१ व ८ अगस्त १६५४४) | 


डुकरिया पुराण 
( हमार लोक-विश्वास ) 


यद्यपि अठारह पुराणों की प्रशस्त नामावल। में डुकरिया 
पुराण का नाम खोजना अनुसन्धानकतों के प्रयास को विफल 
कर देगा तथापि भगवान्‌ अनक्ञ देव की भांति मसि कागद के 
कलुष से अछूते उसके वायवी अरितित्व को प्रत्येक विचारशील 
मनुष्य स्वीकार करेगा | आजकल के पश्चिमी बुद्धिवाद का ग्रखर 
तेज वाला शिव नेत्र भी उसे नितान्त भस्म करने में असमर्थ रहा 
है। वह भगवान्‌ विष्णु की भाँति अपने को अच्युत कह सकता है। 

धमंशाख्र हमारे जीवन को शासित करे या न करे किन्तु 
डुकरिया पुराण अपने अलिखित रूप में हमारे जीवन को प्रभावित 
करता रहता है। अन्य कमकाण्डी शास्तरों की यदि मान्यता बची 
हुई है तो इसी के बल पर। आपाद-मस्तक पश्चिमी सभ्यता में 
सराबोर सूट-बूठ घारी भारतीय छींक के होते ही खतरे की घंटी 
की भाँति उससे ठिठक सा जाता है और कभी-कभी यदि उसमें 
प्राचीन संस्कार जोर मार जाते हैं तो वह विष्नेश्वर के पाद- 
पंकजों का स्मरण करते हुए मन ही मन “बक्रतुए्ड महाकाय कोटि 
सूर्य समगप्रभ: कह अपनी यात्रा को मड्डलमय बनाता है। बिल्ली के 
रास्ता काटते ही हमारी यात्रा का उत्साह भज्ञ हो जाता है, चाहे 
हम अपने बुद्धिवाद का गये बनाये रखने के लिये घर न लौटें । 
मैंने कुछ महानुभावों को बिल्ली के रास्ता काटने को बचाने के लिये 
उससे कुछ आगे दोड़ने का भ्रयत्न करते देखा है । हथेली खुजलाते 
ही रुपये आने की प्रतीक्षा होने लगती है, चाहे पीछे हाथ ही क्यों 
न मलना पड़े । 

भारतीय अन्धविश्वासों की खिल्ली उड़ाने वाले और घोर 
बुद्धिवाद की दुह्ाई देने वाले अश्रेज और अन्य यूरोप निवासी 
खाने की मेज पर तेरह आदमियों की संख्या होते ही चौदहवे 
की खोज करने लग जाते हैं। वे अवांछित मनुष्य का भी स्वागत 
करने को प्रस्तुत हो जाते हैं। कोई यात्री होटल के तेरह नम्बर 
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के कमरे में ठहरना तो क्या असबाब रखना भी पसन्द नहीं 
करता । बेचारे होठल वाले भी एक कमरे के अस्तित्व को व्यथंता 
के दुभोग्य से बचाने के अथे १२ए के नाम से अभिहित करने 
लगते हैं । मेज पर यदि नमक फेल जाय तो वे उसको अशुभ 
समभ कर गिराने वाले की अवांछनीयता को लक्ष्य करके एक 
दूसरे की ओर भॉकने लगते हैं। उसका परिहार कन्धे के ऊपर 
पीछे को नमक फेंकने से किया जाता है | बुद्धिवाद की दृष्टि से तो 
ओर अधिक मात्रा में नमक फेकना मूखेता की पराकाछ्ठा है. किन्तु 
ये लोक-विश्वास, जो अेंग्रेजी में 8प]00790707078 हैं, बुद्धि के ऊपर 
(5प्र067) खड़े होते हे । यही 5प767"8070008 का शाब्दिक 
अथ है। 

डुकरिया पुराण के इसअमिट अधिकार का क्या रहस्य है ९ 
रहस्य तो अवश्य है क्यांकि बिना कारण के कोई वस्तु अस्तित्व 
में नहीं आती किन्तु बुद्धिवाद के कण को मन भर तो सहज बना 
लिया जाता है और फिर परम्परा का बल ओर पग्राचीनता की 
स्वर्शिम आभा प्राप्त कर वह तिल का ताड़ और राई का पवेत 
अवश्य बन जाता है । और कहीं आर्थिक हानि या जीवन की 
आशइझ् का संकेत मात्र भी हो गया तो हमारी आत्मरक्षा की 
सहज वृत्ति हमारे कार्यों में ब्रेक लगाने लगती है। अन्य कारणों 
का उल्लेख करने से पूर्व हम इन्ही बातों की व्याख्या कर देना 
चाहते हैं । 

छींक की बाधा बढ़ी व्यापक ओर पुरानी है। बद्चला में 
छींक को हॉची कहते हैं। यह शब्द भी अनुकृति मूलक है। इस 
सम्बन्ध मे एक कहावत है, “हॉची टिकटिकी बाधा जे न माने 
से गाधा ।” छींक के सम्बन्ध में मैने किसी मनोविज्ञान की पुस्तक 
में पढ़ा था कि वह शरीर से श्वास निकलने का प्रतीक है। 
इसलिये अशुभ मानते हैं। उसकी अशुमता निवारण के लिये लोग 
प्रभू का स्मरण करते हुए कहते हैं 'छत्रपती ! घटे पाप, बढ़े रती ! 

तेरह की संख्या अपने यहाँ अशुभ तो मानी ही जाती 
है क्योंकि तेरह का सम्बन्ध मृतक की तेरहवी से है। अपने यहाँ 
तीन की संख्या विषमता की प्रतीक होने के कारण अशुभ मानी 
जाती द्वे। शिवजी का तीसरा नेत्र भी प्रलयक्कर हैं। तीन 
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रोटियोँ या पूड़ियाँ एक स्थथ नहीं परसी जातीं। तीन रोटियोँ 
यदि परसनी हों तो एक के दो डुकड़े कर दिये जाते हैं। सम 
संख्या में विशेषकर चार की संख्या में पूणंता, एकसापन और 
तुलन का भाव आ जाता है। वेसे पॉच और सात पवित्र 

माने जाते हैं। कही कहीं तीन भी पवित्र माना जाता है, जैसे 
अचमन तीन ही बार किया जाता है। 

अँग्रेजों में तेरह की संख्या अनिष्टकारिणी इसलिये मानी 
जाती है कि श्रभू ईंसामसीह सूली लगने के पूरब अपने बारह 
शिष्यों के साथ एक मेज पर खाना खाने बढठे थे। वे तो पकड़ 
ही लिये गये थे और निर्दोष होते हुए भी सूल्ी पर चढ़ा दिये गये 
थे किन्तु जिस शिष्य ने उनको पकड़वाया था उसने भी गलानिवश 
आत्महत्या कर ली थी-दहुहरा खून! फिर आदमी क्‍यों न 
शद्भित हो ? अँग्रेजों में लकड़ी छू लेना शुभ और अनिष्ट-निवारक 
समभा जाता हे क्योंकि प्रभू इंसामसीह की सूली लकड़ी की थी। 
नमक का गिरना शायद्‌ इस कारण अशुभ माना जाता हं कि 
नमक वहा ज॑वन के रस या आनन्द का प्रतीक समझा जाता है। 

पने यहाँ भी नमक को रामरस कहते हैं। नमक के बिना सब 

चीज फीकी पड़ जाती है । उसका गिरना जीवन के रस के नष्ट होने 
का चिह्न माना जाता हे । 

अपने यहाँ भी पतच्चकों में मरना अशुभ माना जाता है। 
इसमें किसी का कोई वश नहीं, ओर यात्राएँ तो सायत देखकर की 
जा संकती हैं किन्तु परलोक की यात्रा सायत देखकर नहीं की 
जाती । भीष्म पितामह की दूसरी बात है कि वे सूयदेव के उत्तरा- 
यण होने तक शरीर धारण किये रहे । पन्चकों में मरने के सम्बन्ध 
में यह विश्वास हैं कि यदि कोई इन नक्षत्रों में मरे तो घर में पाँच 
आदमियों के मरने की और सम्भावना रहती है। इसके परिहार 
के लिये कुशों के पाँच पुतले बनाकर रख दिये जाते हैं. किन्तु कभी- 
कभी इससे भी अनिष्ट का शमन नहीं होता है। में इस विश्वास को 
दृढ़ नहीं करना चाहता हूँ किन्तु जब मेरे ज्येष्ठ पुत्र की बहू का 
स्वगंवास पश्नकों में हुआ था तो इन सब शास्त्रीय और अशाख्रीय 
परिहारों के कर देने पर भी उसकी लड़की और एक गाय के बछड़े 
ओर बुद्धा सत्तर वर्ष की बुआ तथा एक कोई अन्य सहित 
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पाँच व्यक्ति नहीं रहे थे। इस विश्वास में कुछ तो नाम का प्रभाव 
होता है। पत्नक में पाँच की संख्या आती है। नामों पर बहुत से 
अन्ध-विश्वास अवलम्बित होते हैं। मोतीभले में अनविधे मोती 
खिलाये जाते हैं। वे तो शायद्‌ हजम भी नहीं होते है । ( मोती 
की भस्म तो शायद केल्शियम प्रधान होने के कारण लाभदायक 
होती हो | ) आँखों के रोहुओं के लिये बच्चों के गले में राहू के दॉत 
डाले जाते हैं। इसके अतिरिक्त और भी ग्रवृत्तियाँ जो लोक- 
विश्वासों में काम करती हैं, उनमें से कुछ का विवरण यहा 
दिया जाता है। 

(१) दषित सामान्यीकरण की अवृत्ति--जेसे बिल्ली के रास्ता 
काटने में दो एक बार अनिष्ट हुआ हो, उसको एक सामान्य नियम 
बना लिया गया। ऐसे उदाहरणों पर हमारा ध्यान कम जाता है 
जब बिल्ली के रास्ता काटने पर भी कोई अनिष्ट न हुआ हो। प्रभू 
इसामसीह के बारह शिष्यों के साथ भोजन करने का एक ऐति- 
हासिक उदाहरण है। उसका सामान्यीकरण कर उसे व्यापक 
बना लिया गया है और तेरह की संख्या ही अशुभ मान ली गई 
है। बहुत से ऐसाई लोग शुक्रवार को नया काम आरम्भ नहीं 
करते | शुक्रवार को इसामसीह की मत्यु हुई थी। गांधीजी की भी 
मृत्यु शुक्रवार को ही हुईं थी। में एक महानुभाव को जानता था, 
जो किसी नये आदमी से शुक्रवार को नहीं मिलते थे। शनिवार 
तो शायद इसलिये अशुभ माना जाता है. कि उसकी गति मन्द 
होती है। वह साढ़े सात व में सूये का चक्कर लगा पाता है । 
उसका रंग भी काला होता है। मनुष्य जीवन में सामान्यीकरण 
का विशेष महत्व है। सारे वज्ञानिक नियम ही सामान्यीकरण पर 
निर्भर होते हैं और वह सामान्यीकरण सब उदाहरणों की गणना 
पर नहीं होता । गणना मात्र का सामान्यीकरण निरथक और 
बाल-चापल्य माना जाता है. किन्तु वेज्ञानिक सामान्यीकरण 
विश्लेषण और प्रयोग पर निभर होता हैं। एक बार भगवान्‌ 
कृष्ण को चौथ का चन्द्रमा देखने के कारण स्यमन्तक मणि की चोरी 
का मिथ्या कल्नड्ु लगा था। इसकी कथा इस प्रकार हे--एक बार 
ब्रह्माजी ने गणेश चतुर्थी का त्रत रखा था। चन्द्रमा ब्रह्माजो की 
चतुमखी विकृत आकृति पर हसा था। ब्रह्माजो का कोपभाजन 
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बनकर उसको शाप लगा था कि जो कोई चन्द्रमा को देखे वह 
कलड्ी हो किन्तु बहुत अनुनय विनय करने पर वह शाप गणेश 
चतुर्थी के लिये सीमित हो गया था। गोस्वामी तुलसीदासंजी ने 
इसका उल्लेख किया है. 'तौ पर नारि लिलार गुसाई । तजिय चौथ 

चन्दा की नाई।! श्रीमद्भागवत (१०।४६) में रयमन्तक मणि की चोरी 
की कथा है। एक कारण यह भी सम्भव हो सकता है कि चौथा 
चन्द्रमा अनिष्टकर होता है, इसलिये चौथ का चन्द्रमा भी अनिष्टकर 
समझा जाने लगा | इसके दोष के परिहार के लिये लोग दूसरों के 
घर में पत्थर फेंककर गालियों का आह्ान करते हैं। भगवान्‌ 
कृष्ण ने तो अपना कलझछु पुरुषाथ द्वारा मिटाया और उनको 
उसका फल भी अच्छा मिल्ला। में तो स्वयं जान-बूककर चौथ के 

चन्द्रमा के दशेन कर लेता हूँ | कूठा कलझ्ड लगने से में सच्चे कलड्ू 
लगने से बचा रहूँँगा। मैंने बहुत से धर्म-ढोंगी अ्रष्टाचरण वाले 
पुरुषों को गणेश चौथ के दिन सायंकाल से कमरे में बन्द होते 
देखा है। मैंने उनमें से एक से कहा, “भाई, ऐसे आप निष्कलड्ड 
नहीं जो झूठे कलंक से भयभीत हों ।' कलइू की चचो होने से तो 
पाप घटता है। बौद्धों ओर रोमन केथोलिकों में तो अपने अपराधों 
की आत्म-स्वीकृति का एक पव होता है । 

(२) नाम का सम्बन्ध--नाम के सम्बन्ध में हम रोहू मछली 
के दातों का उदाहरण दे चुके हैं । ख्लियों में जो बुध की यात्रा का 
निषेध रहता है उसका कोई शास्लीय आधार नही है । यदि है तो 
बुध के साथ विछोह के अनुप्रास का है। इसका परिहार भी बुद्ध- 
शुद्ध कहकर अनुप्रास के आधार पर कर लिया जाता है। नाम 
ओर नामी के सम्बन्ध के ही आधार पर रात में साँप का नाम 
नहीं लेते । प्रायः लोग उसे कीड़ा” कहते हैं। बह्ला में “लता' 
कहते हैं । ऐसा विश्वास है कि जहाँ साँपों की चचों होती है 
वहाॉँ साँप रहते हैं। इसी विश्वास का सहारा लेकर गुप्तजी ने 
साकेत में श्री रामचन्द्रजी से कहलाया है-- 

चचो भी अच्छी नहीं बुरों की मानो। 
साँपों की बातें जहाँ वहीं वे जानो। 
(साकेत, पृष्ठ १ ६८) 
नाम के आधार पर ही नीलकण्ठ का दुशेन शुभ माना 
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जाता है । विष-पान करने से शिवजी नीलकण्ठ कहलाये। शायद 
इसी वरणु-साम्य के कारण नीलकण्ठ का दशन शुभ माना जाता 
है। चावलों को अक्षत कहते हैं। अक्षत शब्द शुभ है। अक्षतों का 

योग ग्रत्येक शुभ काय में होता है । आम्र की भी पवित्रता उसके 
लाल होने के कारण मानी जाती है । 

(३) अशुभ अवसरों पर होने वाले कार्यो को करना-जो 
काम सृत्यु, शवदाह आदि के समय किये जाते हैं उनको साधारण 
अवसरों पर इसलिये नहीं करते कि वे अमड्जल सूचक हैं और 
कहीं अमड्भल के अनुगामी के स्थान में उसके अग्रगामी न बन 
जायँ। जिन लोगों के पिता जीवित होते हैं वे सिर पर सफेद 
कपड़ा नही बॉघते है और न सिर और मेछें मुड़ाते हैं । ये काये 
पिता की मृत्यु पर ही होते हैँ। अब मेछे मुडाना नित्य का कमें 
हो गया है ओर अब उनकी शान-बान और ऐठ-अकड़ भी जाती 
रही | अब वे पहले तो तितल्ली बनीं और पीछे से उड़ गईं । अब 
तो वे न ऊँची और न नीची। शायद इसी कारण कोरा कपड़ा 
भी नही पहना जाता है। किन्तु इसका एक वेज्ञानिक कारण भी 
हैं। कपड़े के बिना धुले बजाज और दर्जी की दूकान की गन्दगी 
नहीं जाती। यह नियम ऊनी कपड़े के साथ नहीं है। कनागतों 
में पितृपक्ष से सम्बन्ध होने के कारण विवाह शादियों और किसी 

य शुभ काय की जेसे गृहअ्वेशादि की बात नहीं चलती । कनागत 
काशुद्ध शब्द है कन्यागत अथोत्‌ सूयं जब कन्याराशि में आता है तब 
कनागत लगता है। हमारे यहाँ मुहरेमी के लिये कन्याराशी शब्द 
है। कनागतों में हजामत नहीं बनवाते हैं और न कपड़े बदलते 
हैं। यह शायद्‌ ब्रह्मचय की रक्षा के लिये हो। सधवा ख्रियाँ हाथ 
की चूड़ी और पेर के बिछवे नही उतारती और सिन्दूर बिन्दु की 
भी रक्षा करती हू क्योंकि इनका अभाव वेधव्य का सूचक हे। 
चूड़ियाँ चाहे बन्चन की द्योतक हों किन्तु यह प्रशय-बन्धन बढ़ा 
मधुर ओर स्पृहणीय समझा जाता है। मेहमान के आगमन पर 
पहले दिन उसे उड़द की दाल नहीं खिलाते क्‍योंकि शोक के दिन 
पहले उड़द की दाल ही खाई जाती है। मेहमान या प्रियजन के 
जाते ही तुरन्त घर में काड़, नहीं दी जाती है क्‍योंकि प्रायः मृतक 
के उठ जाने परघर की सफाई होती है । इसके अतिरिक्त एक कारण 
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को 
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भी है कि हम अपने मन में इस व्यज्ञना को स्थान नहीं देना 
ते हैं कि उनके रहने से घर गंदा था और उनके जाते ही घर 
की सफाई की आवश्यकता हे। 

साधारण बोल-चाल में अशुभ व्यज्लना वाले शब्द को 
बचाया जाता है। दूकान बन्द करने के रथान में उसे बढ़ाना कहते 
है। दीपक कुल के दीपक पुत्र का द्योतक हे। इसलिये उसको 
बुझाना नही कहते है, उसको भी बढ़ाया जाता है। चूड़ियाँ भी 
सोभाग्य सूचक होने के कारण उतारी नहीं जातीं, बढ़ाई जाती है। 
अमज्जल का नाम अमद्भलकारी होता है । 

(४) शुभ अवसरों पर होने वाले कार्यो के विपरीत न 
करना--जेसे जिस रोज कड़ाही चढ़ती है उस रोज तवा नहीं 
चढ़ता । जन्म दिवस, होली, दिवाली, दशहरा आदि पवे दिवसों 
पर चाहे दाल-चावल बन जाय, रोटी नहीं बनती। हिन्द धर्म 
इतनी आवश्यकतानुकूलता रखता है. कि यदि पे दिन को रोदी 
बनाना ही हो तो कड़ाही में बना लेते हैं। आवश्यकता भी पूरो 
हो जाती है और लकीर की फकीरी का भी निवोह हो जाता है। 
सधवा ब्याँ पं दिवसों पर सादी धोती नही पहनती हैं | स्यौहार 
के दिन लकड़ी भी नहीं खरीदी जाती, शायद इसलिये कि उनका 
अन्तिम संरकार में काम पड़ता है। 

(४) देखने में अशोभन या असुन्दर वस्तु या बात बचाई 
जाती हे--जेसे जूते पर जूता रखा होना। जूता जोड़े में ही 
शोभा देता है। उल्नदी भाड़, या चारपाई रखना अच्छा नहीं 
लगता । सन्ध्या समय का खाना दीपक जलने पर ही खाना। 
प्रकाश का भोजन के साथ कोई वेज्ञानिक सम्बन्ध हो सकता हें । 
प्रकाश का वस्तुओं की वृद्धि ओर पोषण पर झसर पड़ता है। 
इसीलिये ग्रहण के समय खाना-पीना बर्जित हो जाता है। लोक- 
विश्वासों के पीछे उनको हृढ़ता देने के लिये दनन्‍्तकथाएँ भी 
प्रचलित हो जाती हैं। शाम को पढ़ना भी वर्जित हैं। शायद 
इसलिये कि उससे नेत्रों की ज्योति को हानि पहुँचती हें। रात में 
अदवाइन नहीं लगाते। कारण तो यह होता है कि इससे 
लड़कियाँ अधिक होती हैं। किन्तु रात को अदवाइन लगाना 
आग लगे पर छुआ खोदने का प्रतीक हे और पुरुषाथहीनता का 
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द्योतक है । जो काम करणीय है उसको अन्त समय तक न टालना 
चाहिये। रात में फॉस लगने का भी भय रहता है | 
(६) प्रतीक--बहुत सी बातों का महत्व प्रतीकात्मक होता 
है; जेसे, भरे घड़े शुभ माने जाते है । वे पूणेता और समृद्धि के 
प्रतीक होते है । इसीलिये शुभ अवसरों पर कलश की स्थापना होती 
है । दूबो भी वृद्धि का प्रतीक होने के कारण मड्जल की सूचक होती 
है। इसके लिये कहा जाता है, 'काण्डे काण्डे अरोहति ।” भगवान्‌ 
की श्यामता की भी उससे उपमा दी जाती है--दूवादल श्याम । 
पुत्र-जन्म की सूचना प्रायः दूब भेज कर ही दी जाती है। यात्रा 
के समय दधि और सिट्ठान्न खाते है, खटाई नही; इसलिये कि 
शायद खट्टा खाने का मुहावरा साथेक न हो जाय । 
शकुन और अपशकुन--ये भी डुकरिया पुराण के प्रमुख 
अज्ग हैं। शुभ शकुन एक नया उत्साह पेदा कर देते हैं। कुछ 
वस्तुएँ जेसे गाय और बछड़ा विशेष कर दूध पीता हुआ बछड़ा 
शकुन माना जाता हुं। गाय अपने यहाॉ पवित्र मानी गयी है 
ओर समृद्धि का भी प्रतीक है। भरा घड़ा भी पूणेता और 
सफलता का प्रतीक है। श्वियां कौंवे के डड़ जाने को मेहमान के 
आने का शकुन मानती हैं। प्रोषत पतिकाओं मे काक का विशेष 
मान है। एक ओषित पतिका कहती है :-- 
पंजनी गढ़ाइ चोंच सोने में मढ़ाइ देहो, 
कर पर लाइ पर रुचि सोँ सुधारिहों 
२५ २५ ५ 
एरे कारे काग तेरे सगुन संजोग आज, 
मेरे पति आवे तो बचन ते न टरिहो॥ . +>तोष 
पुरुष के दाहिने अड्ज का फड़कना शुभ मानते हैं और ख्ी के 
वामाड़् का। रामचरितमानस में श्री रामचन्द्रजी के लड्ढा से 
प्र्यागमन के अवसर पर भायप भक्ति की मूर्ति तपस्वी भरतजी 
के दाहिने अज्ग बाहु और नेत्र फडकते हुए दिखाये गये-- 
भरत नयन आज दच्छिन, फरकत बारहि बार। 
जानि सशुन मन हरष अति, ल्ञागे करन विचार॥ 
इन अज्जों के फड़कने की पूरा व्याख्या शरीर क्रिया विज्ञान 
(??४४70]085) भी नहीं कर सका है । वह “केसे ९! की ही व्याख्या 
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करता है, क्यों ? की नहीं। कुछ फालतू स्नायु शक्ति सीधे रास्ते 
न जाकर अन्य रनायु केन्द्रों की ओर रुक जाती है और उनमें 
स्क्ुरण पेदा कर देती है। वह शक्ति अपने पथ से क्‍यों विचलित 
हो जाती है, इसका कोई कारण नहीं दिया जाता है। जिन 
बातों का कोई वज्ञानिक कारण नहीं दिया जा सकता उनको 
प्रायः देवी मान लिया जाता है । 
एक आगमिष्यत पतिका वाम बाहु को महत्व देती हुई 
कहती है-- 
बाम बाहु फरकत मिले, जो हरि जीवन मूरि | 
तो तोही सो भेंटिहाँ, राखि दाहिनी दूरि ॥ 
कुछ जानवर शुभ माने जाते हैं और कुछ अशुभ | तुलसी- 
दासजी ने नेवला, मछली, शीशा, सफेद चील॒, चकवा और 
नीलकणठ का दशन शुभ माना है-- 
नकुलु सुद्सेन दसेनी, छेमकरी, चक, चाष। 
दम दिन देखत सशुन सुभ, पूजहि मन अभिलाष ॥ 
नकुज्ञ सपे का भक्षक होने के कारण, मछली ग्रेम का प्रतीक 
होने के कारण, शोशा अपना ही मुख दिखाने के कारण, छेमकरी 
अपने सफेद रंग के कारणु, चकवा प्रातःकाल और आशा का प्रतीक 
होने के कारण, नीलकए्ठ (चाष) शिवजी के साहश्य के कारण 
शायद शुभ माना जाता हो । छेमकरी का उल्लेख रामचन्द्रजी की 
बरात के प्रस्थान के समय भी हुआ है। उस समय और भी शुभ 
शकुन दिखाये गये हैं-- 
छेमकरी कह छेम बिंसेखी, स्यामा बाम सुतरु पर देखी। 
सन्मुख आय दृधि अरु मीना, कर पुस्तक दुइ बिप्र प्रवीना।॥ 
अपशकुनों का साहित्य में कई स्थानों पर उल्लेख हुआ है । 
कमल लाने के अथे श्यामसुन्दर के कालीद॒ह में कूदने पर नन्द 
ओर यशोदा को अपशकुन दिखाई दिये थे। यह स्नेहाधिक्य के 
कारण बढ़ी हुई शह्स्‍ा का फल्ल था और यह शझ्का नितान्त अकारण 
भी नहीं थी । 
देखे नन्‍द चले घर आवबत। 
पेठत पौरि छींक भई बॉएँ, 
दाहिन धाह सुनावत। 
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फरकत खस्रवन रवान द्वारे पर, 
जारी करति लराई। 
माथे पर हें काग जड़ान्यौ, 
कुसशुन॒ बहुतक पाई। 
आये नन्‍द घरहि मन मारे, 
व्याकुल देखी नारि। 
नन्‍द चरनि सो पूछत बात, 
बदन क्ुराइ गयो कहाँ गये बल मोहन तात ९ 
भीतर चली रसोई कारन, 
छींक परी तब आँगन आई । 
पुनि आगे भई मजारी) 
बहुत कुसगुन में पाई।॥' 
यह लोक-विश्वास सूर और तुलसी के समय में भी थे ओर 
बहुत प्राचीन काल से चले आते हैं। इनमें से बहुत से अपशकुन 
स्वयं सी अपनी भयदड्भूरता के कारण अशुभ सूचना के द्योतक 
होते है , जेसे, श्वान का राना आदि। 
डुकरिया पुराण की सभी बाते बुद्धिवाद के विरुद्ध नही 
हैं। कुछ का कारण हम नही जानते, उनके कारण की खोज 
करनी चाहिये। कारण की खोज चाहे हमन कर सके किन्तु 
जातीय मनोवृत्तियों और परम्पराओं के अध्ययन के ये अच्छे 
साधन हैं। दो चार उदाहरणों को सत्य होते देखकर इनको 
य और वेज्ञानिक मान लेना भी ठीक नहीं है। गोस्वामी 
तुलसीदासजी ने बहराइच के मियां साहब की जात के विरुद्ध दूषित 
सामान्यीकरण से बचने के प्रत्यक्ष अनुभव की अपील की है 
लही ऑख कब आपधरे, 
बॉफ.. पूत कब ल्याय। 
कब कोढद़ी काया ल्ही ? 
जग बहराइच जाय ॥ 
हमको यह परीक्षाबुद्धि व्यापक बनाना चाहिये। लोक- 
विश्वासों के कारण खोजना चाहिये और केवल जनश्रति पर 
निभर न रहकर परीक्षा करना चाहिये | 


ऐसे बिरले ही होते हैं जो ज्ञोक-विश्वासों की अवहेलना 
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कर अपनी मौत को भी खतरे में डालते हैं। कबीरदास काशी में 
रहते थे किन्तु मरने के लिये मगहर गये। वहाॉ के लिये यह 
विश्वास है कि वहाँ मरने वाला नरक में जाता हे। वहॉ 
कमनासा नदी भी है जिसके कारण सब शुभ कर्मो का नाश हो 
जाता है। तुल्सीदासजी इस बात में विश्वास करते थे। किन्तु 
कबीर ने बड़े साहस के साथ कहा '-- 
मगहर मरे तो गदहा होई, 
भल् परतीत राम सों खोई। 
क्या कासी क्या ऊसर मगहर, 
राम हृदय बस मोरा। 
जो कासी तन तजे कबीरा, 
रामे. कौन. निहोरा। 
हमको अपने मन कपाट खुले रखकर परीक्षाबुद्धि से काम 
जक्षना चाहिये। तुलसी ओर कबीर के उद्धरण इस बात के प्रमाण 
हैं कि वे लोग भी बुद्धिवाद के नितांत विरुद्ध नहीं थे। हम तो 
बुद्धि से काम लेते हैं। इन लोक-विश्वासों को केवल कुपढ़ों की 
कपोल-कल्पना कहकर उड़ा देना ठीक नहीं। इनको मनोवेज्ञानिक 
अध्ययन का विषय बनाकर अन्य प्रान्तों के भी लोक-विश्वासों 
की जानकारी प्राप्त करना वॉछनीय होगा। इससे भारत की 
सांस्कृतिक एकता पर प्रकाश पड़ेगा । 
[ आची? (८ नवम्बर, १६५४४) | 
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मनीषी-प्रवर डार्विन का विकासवाद का सिद्धान्त चाहे 
सच्चा प्रमाशित हो चाहे कूठा किन्तु अनुकरणशीलता में मनुष्य बंद्रों 
का वंशज नही तो निकट सगोत्री अवश्य है । मानव जाति में 
अनुकरण की ग्रवृत्ति सहज और व्यापक है। लड़के-बच्चों के घरुए- 
पतु० बनाने और गुड़िया-गुड्डों के अनुकरण-प्रधान खेलों से लगा 
कर चित्रकारी, मूर्तितक्षण-कला तथा नाटक-सिनेमा के नयनाभिराम 
और श्रुति सुखद नाना प्रकार के दृश्य, श्रव्य अभिनय, संब अनुकरण 
देव के द्ग्दिगन्तव्यापी साम्राज्य का दुन्दुभी-उद्घोष करते हैं। 
हमारे पुराने रीति-रिवाज और आजकल के फेशन इसी अनुकरण- 
प्रवृत्ति की उपज हैं किन्तु इनमें थोड़ा अन्तर है । 

रीति-रिवाज और फेशन में अन्तर--रीति-रिवाजों में काल- 
क्रमानुगत परम्परा की पावनी प्रतिष्ठा रहती है, तो फेशन में 
आधुनिकतम नवीनता के सुखद गये का अनुभव होता है। रीति- 
रिवाज की खब्डला पीछे की ओर जाती है, तो फेशन की कड़ियों 
सजीव वतेमान में फेली रहती हैं। रीति-रिवाज का पुजारी वेदों, 
शा्तरों ओर साहित्य के साथ समाज के बडे-बूढ़ों के शिष्टाचरण का 
सहारा लेता है। फेशन का उपासक ताजे से ताजे अद्यतन अख- 
बारों और पत्रिकाओं के चित्रों और टेल्र-मास्टरों के वेद-वाक्यों 
को प्रमाण मानता है। रीति-रिवाज मे अकल का दखल नहीं रहता, 
रुचि-वेचित्र्य के लिये इसमें कोई स्थान नहीं । यदि विवाह के समय 
घूरा पूजा जाता है तो नन्दनकानन के प्रतिरुप समारम्भों की पूजा 
नहीं हो सकती | माह-पूस में भी बारोटी के समय शत के घड़े 
तो आते ही हैं चाहे कोई पिय नहीं। इसीलिये रीति-रिवाजों में 
परिवतेन बहुत कम होते हैं, वे चाहे उपेक्षा की मौत मर जाये । 
किन्तु फेशन मौसम की सॉति बदलते रहते हैं। जहाँ रीति-रिवाज 
में यथा घातापूर्वेमकल्पयन! की बात रहती है. वहाँ फेशन “नह 
आई पुरानी को विदा करो” की दुह्ाई देता है। तभी तो बेचारे 
दुजियों और सुनारों को बेकारी का भूत नहीं सताता है। “क्षणे- 
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क्षुणों यन्नवतामुपेति” स्वरूपवाले फेशन देव की वे सदा जय मनाते 
हैं । रीति-रिवाजों की अपेक्षाकृत अपरिवतेनशीलता का एक कारण 
यह है कि उनमें सामाजिकता की तुष्टि के साथ धार्मिकता 
भी रहती है | शुभ अवसरों से सम्बन्धित रीति-रिवाजों के रदो- 
बदल में अनिष्ट का थोड़ा अज्ञात भय लगा रहता है। फेशन में 
केवल समाज के अनुमोदन का सुख और उसके भंग या परिवतेन 
में कुछ हँसी का भय रहता है जो अनिष्ट के भय से कम शक्तिशाली 
है | मनुष्य मे स्थिति-रक्षा ( कंजरवेटिज्म ) के साथ परिवतेन की 
प्रवृत्ति भी रहती है। रिथति-रक्षा की प्रवृत्ति रीति-रिवाज में रहती 
है तो परिवतेन की प्रवृत्ति फेशन में। फेशन का रीति-रिवाज भी 
अधिक विरोध नहीं करते। फेशन हमारे सांस्कृतिक जीवन का 
समयानुमोदित एवं परिवतेनशील अभिव्यंजन है। फेशन केवल 
पोशाक और वेश-भूषा का ही नहीं होता, वरन सजावट आदि का 
भी होता है। परदों के रंग, फर्नीचर, मूर्तियों, फूलों, गुलद॒स्तों 
आदि के सब अलग-अलग फेशन होते हैं । 
रीति-वाज की अपरितंनशीलता--यहाँ पर रीति-रिवाज की 
अपरिवर्तेनशीलता और फेशन की परिवतेनशीलता के दो एक 
उदाहरण देना अप्रासंगिक न होगा । 
विवाह के बहुत से रीति-रिवाज। जेसे, मधुपक से स्वागत 
करना, शिन्ञारोहण, अरुन्धती और सूर्य का दशेन, लाजा होम 
में वधू के भाई की उपस्थिति--सूत्रकाल से अछुण्ण चली आ रही 
है। गोस्वामीजी ने इनका सोल्लास वन किया है--पूज कीन्ह 
मधुपक' (पावेती मंगल ) । जानकी मंगल का वर्णन पढ़कर बहुत से 
लोगों की अपने विवाह की मधुरम्ृति जागृत हो जायगी। 
अगिनि थापि मिथिलेस कुसोदक लीनन्‍्हेड। 
कन्यादान विधान संकल्प कीन्हेड ॥ 
सिन्दूरवंदन होम लावा होन ल्ागी भारी। 
सिलपोहनी करि मोहनी मन हरयौ मूरति साँ व री॥ 
सिय श्राता के समय भौंम तहेँ आयड। 
दुरी ढुरा करि नेग सुतातु जनायड॥ 
जुआ खेलावत कौतुक कीन्ह सियानिन्ह। 
जीत हारि मिस्र देहिं गारि दुहुु रानिन्‍्ह॥ 
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कं के 


नई रोशनी के चकाचोंध में ये रीति-रिवाज कुछ धुंधले 
पड़ते जाते हैं। सिविल मेरिज में इनके लिये कोई स्थान नहीं रहा। 
एक और उदाहरण त्लीजिये । दीपावली के दूसरे रोज पो 
फटने से पूर्व ख्ियाँ सूप को दो अँगुलियों से ठोंकती हुई दलिदर 
को दूर करती हैं। हमारे यहाँ सौभार्यवश इस प्रथा का लोप 
नहीं हुआ है। उससे मेरे घर का दारिद्रय दूर हुआ या नही 
(बसे कोई शिकायत भी नहीं), किन्तु इतना लास अवश्य हुआ कि 
तुलसीदासजी की नीचे लिखी पंक्तियों का बिना टीका के अथे 
लगा सका-- 
फले फूले फेले खल, सीदे साधु पल पल । 
खाति दीपमालिका, ठठाइत सूप है॥ 
फेशन की परिवर्तनशीलता--यह प्रथा तीन सौ वर्ष से जीवित 
है। हाँ |! अब इसके जीवित रहने में शंका है । किन्तु तुलसी और 
सूर के समय के फेशन अब बदल गये है। उनका अवशेष अब 
अजायबघरों में या चित्रों में ही देखने को मिलेगा। सूरक्षत 
कृष्णजी का तथा तुलसीकृत रामचन्द्रजी का बालवणेन लीजिये 
और आजकल के फोटो कम्पटीशन के मुन्ना लोगों से मिलाइये, 
जमीन-आसमान का अन्तर मिलेगा । 
कटि किकिनी, पेजनी पायन बाजति रुनकुन मधुर रेंगाये। 
पहुँची करनि, कंठ कठुला बन्यो केहरिनख मनि जरित जराये ॥ 
पीत पुनीत झरूगुलिया सोहत स्थास सरीर सुहाये॥ 
लटकन चारू अ्रकुटिया ठेढ़ी मेठी सुभग सुदेस सुहाये। 
मेठी शब्द कान के पास की अलकों का, जिन्हें संस्कृत में 
काक-पक्त कहते थे; वाचक है। वे तो अब कुछ अडद्धेविकसित 
जातियोँ में अवश्य दिखाई पड़ती हैं। शिक्षा फेशन के परिवतेनों 
में एक प्रधान तत्व है। नूपुर और किकिती का स्थान अब कुनकुनों 
ने ले लिया है। पहला जीवन अधिक संगीतमय था। सूर और 
तुलसी ने तो भगवान्‌ ऋष्ण और राम को कुलही से (जो फारसी 
कुलाह का लघुवाचक रूप है) सुशोभित किया है| 
कुलही लसत स्यास सुन्दर के, बहुविधि सुरंग बनाई । (सूर) 
कुलही. चित्र-विचित्र. ऋंगुली | 
निरखत मातु मुद्ित मन फूली।॥। (तुलसी) 
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राजपृताने मे भी परिवर्तवन--इन चीजों के अब दशेन दुलेभ हो 
गये हैं। देशी रियासतों में स्थिति-रक्षा की प्रवृत्ति अधिक होती 
है । किन्तु वहाँ भी फेशन का भूत समाज को परिवतेनशीलता की 
ओर खींचे लिय जा रहा है। राजपूती पेचदार परगड़ियाँ, आन- 
बान की पुनीत स्वरूपा लुकीली मेछें, तनीदार अंगरखे, रज्लीन 
कमरपेटे और सुनहरी-रुपहली मूठ की तलवारे अब परिवतेन- 
चक्र की लपेट मे आती जा रही हैं । उनका स्थान खुले गले के कोट 
और ब्रीचेज, साफे या हैठ और क्लीन शेव ने ले लिया है.। मेछ 
का अब वह महत्व नहीं रहा है जो पहले था। रघ्लीनी भी अब 
थोड़ी बहुत साफे में रह गई है.। दाढ़ी-मँछों के क्षेत्र में सभी देशों 
में परिवतेन हुए । इज्जलेड में दाढ़ी-मेल्लों का ही नही गलमुच्छों का 
भी ग्रभुत्व रहा है। उन्नीसवीं शताब्दी के डारविन, हबेटे स्पेन्सर 
वगेरह सब गलमुच्छे रखते थे। दाढ़ी मुड़ीं। मेछें कट के तितली 
बनीं। फिर तितली बनते ही वे तुरन्त उड़ गई । इसका प्रसार 
भारत में भी हुआ | 

साधारण पुरुषों की वेश-भूषा--कमीजों ने ही हिन्दुस्तान में 
कितने फेशन बदले। एक जमाना था जब कि डिनर या ड्रेस सूट 
की चौड़ी प्लेटदार कलफ और घुटाई से कड़े और सुचिक्ृण कफ 
ओर कालर वाली कमोज को पसन्द करते थे। कफ और कालर 
की कड़ाई और सफाई बेचारे धोबी की कायकुशलता के मापद्रड 
बनते थे । अब बहुत दिन हुए वह बहार बीत गईं और उनके प्रेमी 
अमरों ने अइहें बहुरि बसन्त ऋतु इन डारन वे फूल' की भी आशा 
छोड़ दी। इसका मुझे अफसोस नहीं क्योंकि में गरीबी के कारण 
इस शौक में नहीं पड़ा । कोठों और पेंठों में भी परिवतेन हुआ। कोट 
कुछ ऊँचे उठे, गला कभी कम और कभी अधिक खुला । खुले गले में 
भीतर की धवल धोौत कमीज की स्वच्छता का प्रदशेन होता रहता 
है | टाई और बो भी चली । उनमें टाई का शौक अब भी बाकी है 
किन्तु बुशशठ ने उसे भी अजायबधर में पहुँचाने की तेयारी कर दी 
है। भला हो गांधी टोपी का, क्रिस्टी लन्दनन की फेल्ट केप तो 
भारत से ऐसी गई जेसे गधे के सिर से सींग । एक बार आगरे 
में मेरी फेल्ट केप होली में स्वाहा हो चुकी है। घड़ी और चेन 
को भी रिस्टवाच ने पद्च्युत कर द्या। पहले में ताँगे इक्केवालों 
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के मुख से सुना करता था 'डारि घरी ओ चेन, छोरा बनि गयो 
जन्टरमैन ।” यह बात अब भुलाई जा चुकी है। इसकी ध्वनि-तरंगें 
अब किसी दूरस्थ तारे में पहुँच गई होंगी । 

जूतों में भी बड़े परिबतेन हुए। देशी जूतों में सलीमशाही 
चलते थे और विलायती जूतों की नोक आदमी की नाक से 
प्रतिस्पद्धों करने लगी थी। वे शायद चच्चे शेप कहलाते थे । बोदार 
पम्प शू का भी बोलबाला रहा। दरबारी ड्रस का वह अंग बन 
गया था। फुलसिल्ीपर और सिल्लीपरों ने भी कई रूप बदले | 
ग्रीसियन कठ आया | कलकतिए सिल्ीपर, जिनको स्ली ओर पुरुष 
समान रूप से पहनने थे, अब शायद कल्कत्ते में जीवित हो तो हों 
नही तो अब उनका स्थान बहुरुपिली चप्पल ने ले लिया है । 
बूटों का भो जमाता गया। शू का साम्राज्य आया। सेन्डिल को 
उसका उत्तराधिकार मिला और घर और बाहर दोनों में एक 
समान मान्य कांग्रेसी जनों और साहित्यिकों की कृपा से चप्पल 
प्रचार में आई। जूतों के तलों ने भी कई चोले धारण किये। 
लोगों की अहिसाबृत्ति जब जोर मारती है. तब कभी क्रेप सोल; 
कभी रबर सोल और कभी टायर सोल चल पड़ते हैं किन्तु अभी 
निवृत्ति मागे की पूणो स्थापना नहीं हुई है । 

कोठ, पट अब भी अग्रेजी के साथ-साथ, और बहुथा वहाँ 
भी जहाँ ऑग्रेजी का लिया-दिया ज्ञान भी नहीं होता, चलते हैं 
किन्तु अब खद्दर के कुरते और गांधी टोपी का बोलबाला है। 
जहाँ दरबारी ड्रेस के बिना प्रवेश वर्जित था वहॉ अब राष्ट्रीय 
पोशाक में निमन्त्रणु-पत्र के बिना भी धड़घड़ाते चले जा सकते हैं । 
किन्तु दुभौस्‍्य, कुछ स्वाथ-परायण लोगों के कारण गांधी टोपी 
को ४२० (फोर टवेन्टी) की भॉति ३०३ (थी नॉठ थी) के नाम से, जो 
किसी कारतूस का नम्बर है, पुकारा जाता है। फिर भी शीषे स्थान 
पाने में इसका ग्रतिहवन्द्दी कोई नही है। वध अवसरों पर शेरवानी 
अचकन और चूड़ीदार पायजासा गांधी ठोपी के साथ भमारतीयता 
का द्योतक बना हुआ है ।! 

ओरतों की पोशाक--बेचारी अबलाएँ क्यों उपेक्षित रहें । नहीं 
तो उनकी मान-रक्षा के लिये किसी आचायेप्रवर को लेखनी का 

मोघ अश्च उठाना पड़ेगा। विज्ञायत में तो स्कटे ने शेयर मार्केट 
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के भावों के से उतार-चढ़ाव देखे | पहले वे जमीन बुहारती चलती 
थी, फिर जूतों के दशेन होने लगे और फिर घुटनों तक आ गई, 
अब शायद उतार आ गया है। किसी जमाने में घेर में इतनी 
कमी हो गई थी कि फुदककर चलने की नौबत आ गई थी । अब 
बेचारी विल्लायती रमणी कठि की क्षीणता दिखाने के लिये पहले 
की सी कार्सट नहीं पहनतीं । ( हमारे यहाँ तो कवियों की दृष्टि में 
ही उनकी कटि भिड़ के समान हो गई और कविवर शंकरजी ने 
तो उनको ब्रह्म की समानता दे दी जिसके अस्तित्व में ही सन्देह 
आ गया। ) वेसे कोई सोतिक बन्धन का आविष्कार नहीं हुआ 
नहीं तो कटि का अस्तित्व मिठाकर धड़ और टॉगें अजल्ञग हो 
जातीं। भारतीय औरतों की तीहल तो अब तीज-त्यौहार पर भी 
दशेन नहीं देती। पहले जमाने में तो वह तोल और मोल दोनों 
में भारी होती थी। गोठा, किनारी, ठप्पा, पेमक, गोखरू, बाँकड़ी, 
सलमभा; सितारा; गिजाई और कभी-कभी मोती भी, न जानें और 
क्या-क्या अलंकरण उसके पल्लों को अलंकृत करते थे। कपड़ा भी 
कमखाबव से कम नहीं होता था। अब उसका स्थान एक पन्थ दो 
काज वाली एक ही वद्थ॒ में सांगोपांग सज्जित करने वाली साड़ी 
ने ले लिया है। सलवार उसकी प्रतिद्वन्द्रिता कर रही है, किन्तु 
बह उसके आगे डटने वाली नहीं। अन्तःपट ने भी कई रूप 
बदले-फतुही, बास्कट, कमीज, ब्लाउज और बॉडिस ्रचार में 
आ गई । उनके नये-नये डिजायनों को प्रत्यक्ष रूप देने में टेलरों में 
भी विशेषीकरण हो गया है। अब लेडीज ठेलजे अलग होते हैं। 
गहने अब तोल में तो नहीं मोल मे अधिक भारी होते जाते हैं । 
यूरोप में रवणे का स्थान प्लेटीनम लेता जा रहा है, किन्तु स्वणे 
अपने काये में रवण ही है। सौभाग्यसूचक आभूषणों में नथ का 
लोप होता जा रहा है. क्‍योंकि उसमें कुछ दासता का आभास 
मिलता है। 

फेशन बदलने के अपवाद--में अपने जीवन में तो फेशन से 
दूर रहा किन्तु इस लेख में फेशन के बहाव में बह गया । 
मनमोदकों से भूख बुझा ली । पाठकगण इस समय की बरबादी 
को क्षमा करेंगे । 

फेशन बदलने के कारणों की छानबीन करने से पूवे हमको 
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परिवंतेन के अपवादों पर भी विचार कर लेना चाहिये | फेशन 
बदलते भी हैं ओर कुछ स्थानों में स्थायी भी रहते हैं । बेपढे 
और जंगली लोग कम परिवतेनशील होते हैं। विल्लायत के 
राजघराने ओर अभिजात्यवर्ग भी अपेक्षाकृत अपरिवतंनशील 
होते हैं, विशेषकर वेधानिक अवसरों पर। अग्रेज खाने की 
पोशाक बदले बिना कुछ असुविधा का अनुभव करने लगते हैं। 
अमरीका में ऐसी कड़ाई नहीं है। फ्रांस फेशन बदलने के लिये 
बदनाम है। धार्मिक लोग--पादरी और महन्तिनी--परिवतेन की 
ब्यार से अछूती रहती हैं। पादरी लोग अब भी उलटा कालर 
पहनते हैं | मारवाड़ी स्ियों को भी फेशन की माया बहुत कम 
व्यापी हे। उनमें कुछ ऐसी भी होती हैं जो क्षण में आधुनिक 
ओर क्षण में प्राचीनतम बन जाती हैं। 

फेशन बदलते क्‍यों हैं :--फेशन बदलने के कई कारण हैं। 
एक तो पुरानी चीज की ऊब से बचने के लिये अकारण भी फेशन 
बदले जाते हैं। फेशन में भी वेयक्तिक रुचि चलती है और उससे 
धीरे-धीरे परिवतेन आरम्भ हो जाते हैं । फिर वे ही फेशन बन 
जाते हैं। जिस प्रकार प्राकृतिक परिवतंन होते हैं उसी प्रकार 
फेशन के भी परिवतेन होते हैं। फेशन के परिवतेन में 'महाजनों 
येन गतः स पन्थः' का नियम अधिक चलता है| हमारे यहाँ गांधी 
टोपी, जवाहर बास्कट, कजनशाही मंछे, जोधपरी ब्रीचेज, 
जयपुरी साफा व्यक्ति और स्थान के नेतृत्व के द्योतक हैं। जीवन 
में सफल आदमियों का अधिक अनुकरण किया जाता है। लोग 
अज्ञात रूप से उसकी सफलता और पोशाक से सम्बन्ध सा जोड़ने 
त्गते हूं । 

फेशन के बदलने का एक मुख्य कारण यह भी होता है 
कि जब बहुत से साधारण लोग एक फेशन का भद्दा अनुकरण 
कर उसे बदनाम कर देते हे तब बड़े आदमी अपनी असाधारणता 
कायम रखने के लिये कोई नया फेशन धारण कर लेते हैं और 
गरीब आदमी उनके साथ कदम मिलाकर नहीं चल पाते। बेचारे 
छोटे आदर्मी जब तक अपने को बिलकुल न बदल लें तब तक 
फशन का अनुकरण नही कर सकते | अकेले फेल्ट द्वेट या गांधी 
टोपी अथवा अग्रेजी बाल से फेशनई नहीं बनता । फेशन के लिये 
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सांगोपांगता चाहिये। वह बेचारे गरीब लोग नहीं ला सकते। 
फैशन के लिये धन भी आवश्यक होता है किन्तु उससे अधिक 
सुरुचि वांछनीय है। जो लोग जीवन की कला जानते हैं, जिनको 
रहने का सल्लीका मालूम है, वे लोग थोड़े पेसों में अच्छा फेशन 
बना लेते हैं। 

फेशन के बदलने में शिक्षा-दीज्षा की आवश्यकता रहती 
है। पत्र-पत्रिकाएँ, सिनेमा वगेरह भी फेशन के अचारक होते हैं| 

फेशन में यद्यपि हमेशा सुविधा का ख्याल नहीं रखा जाता, 
तथापि वह भी फेशन के बदलने में काम करती है। चौड़ी ठो के 
जूते, चप्पलें, साड़ी, गांधी टोपी, बुशशर्ट आदि सुविधा के कारण 
अस्तित्व में आये । गांधी टोपी श्वेत होने के कारण पविचन्रता की 
द्योतक तो है ही-( अब चाहे उसका वह गुण तिरोहित हो गया 
हो ) धुल जाने के कारण वह साफ भी रहती है। फेल्ट केप 
कीमती अवश्य होती थी, किन्तु ब्रुश से भी उसकी धूल साफ नहीं 
होती थी और साधारण लोगों में सिर के तेल की चीकट 
बीभत्सता उत्पन्न कर देती थी। पेन्ट की मुहरी के छोटे-बड़े होने 
मे सुविधा और सौन्द्य दोनों की ही कायेशीलता रहती है। कम 
चौड़ी मुहरी से साइकिल में सुविधा अवश्य रहती है. किन्तु पेदल 
चलने में चौड़ी ओर ऊँची मुहरी ही सुविधाजनक होती है। 

फेशन के पीछे हमारे बदलते हुए आदशों और सौन्दर्य 
का भी हाथ रहता है । नारी की गुलाब के भामें से खरोंच पड़ने 
वाली सुकुमारता का इतना मान नहीं है, वे पुरुषों के समकत्त 
आना चाहती हैं, इसलिये कठि की क्षीणता का कृत्रिम साधनों से 
नहीं वरन्‌ स्वास्थ्य के नियमों से सम्पादन किया जात है। 
बदन का खुला या ढका रहना भी हमारे नेतिक आदर्शों पर 
निर्भर रहता है। 

दूसरे देशों के सम्पक ने भी फेशन के क्षेत्र में उल्नट-पुल्लट 
की है। यूरोप हमारे फेशन का गुरु रहा है। अब यह दासता 
छूटती जा रही है, किन्तु स्थानीय स्थिति वहाँ के फेशन में भी 
रहोबदल कर देती है। 

फैशन के पीछे मानसिक बृत्तियॉ--फेशन के पीछे अनुकरण की 
तो चालक शक्ति है ही, किन्तु उसमें प्रदशेनवाद भी काम करता है । 
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फेशन में शरीर को शीतोष्ण से इन्द्रातीत बनाने की आवश्यकता- 
पूर्तिर | है किन्तु उसका उद्देश्य शरीर को उभार में लाना 
भी होता है। फेशन बहुत-कुछ मानसिक दरिद्रता का भी सन्तुल्लन 
कर देता है। वह एक प्रकार से मनुष्य को हीनता के भाव से 
वचाये रखता है। जो लोग नये विचार समाज में लेकर नहीं 
आते हैं, वे अपने ट्रक्न से नये-नये सूट निकालकर समाज को अपनी 
अमीरी से आतंकित कर देते हैं। बस, गँवारूपन से बचने की 
आवश्यकता है। फेशन में सांस्कृतिकता वॉछनीय है क्योंकि यदि 
उसमें संस्कृति की अभिव्यक्ति नहीं तो वह कुछ नहीं। अनुचित 
प्रद्शन भी हँसी का कारण वन जाता है । कम जाड़े में ओवरकोट 
पहनना एक अव्यक्त मुस्कराहट का द्योतक होता है। फेशन का 
अनुक रण स्वेचछा का अनुकरणं होता है, इसलिये वह अखरता 
नहीं है। इसमें व्यक्ति के व्यक्तिव और समाज के साथ एकरूपता 
की इच्छा दोनों की तुष्टि होती है। मनुष्य किसी के पीछे नहीं 
रहना चाहता है। वह सामाजिक जीव है। वह 'जेसा देश बेसा 
भेष' के सिद्धान्त का अनुयायी होता है किन्तु फेशन में किसी सीमा 
के भीतर उसके अस्तित्व का भी स्थान रहता है । 
सुरुचि की आवश्यकता--आदमी अनुकरणमात्र से फेशनेविल 
नहीं बनता है। उसमें लेखक की सी शैली (स्टाइल) रहती है । 
बिहारी की नायिका की भमॉति--वह चितवन ओरे कछू जिहि वश 
होत सुजान'--फेशन में भी व्यक्ति की सुरुचि उसको साधारण की 
श्रेणी से ऊँचा उठा देती है । आजकल अजातन्त्र में फेशन के लिये 
किसी को रोक-टोक नहीं, नाउओं की बरात में सब ठाकुर ही 
ठाकुर होते हैं), फिर भी घोड़े-गधे का अन्तर रहता है। फेशन 
आकृति की कमी को बहुत अंश में पूरा कर देती है किन्तु आकृति 
फेशन को भी चमका देती है। आकृतिवान जो कुछ पहन लेते हैं 
वही अलंकार बन जाता हे-- 
“किसिवहि मधुरारम्भा माण्डन॑ नाकृतीनाम! 


“कहा न भूषन होइ जो रूप लिख्यो विधि भाल' 
[साप्ताहिक हिन्दुस्तान” (२० दिसम्बर १६५३)] 


श्प 


प्रोपेगेणडा 
आधुनिक युग का शक्तिशाली अख्न 


प्रचार शब्द का पर्याय 'प्रोपेगेंडा” आऑँग्रेजी के उन शब्दों में 
से है; जो शिक्षित या अडद्धेशिक्षित लोगों द्वारा हिन्दी में भी बिना 
किसी रोकटोक के प्रयोग में आते हैं। इस शब्द का सर्वप्रथम 
प्रयोग पोप अबन अष्टम द्वारा सन्‌ १६३३ में हुआ था। पहले-पहल 
वह धम-परिवतेन अथवा धार्मिक-निष्ठा को हृढ़ बनाने के अथे में 
प्रचार-हेतु प्रयक्त होता था। फिर राज्यों के सीमा-विस्तार की 
भाँति अथ-विस्तार से वह सभी प्रकार के प्रचार पर लागू होने 
लगा । भप्रोपेगेंडा” जातियों, संरथाओं और व्यक्तियों क्या निर्जीब 
पदार्था तक का भी होता है । 

विज्ञापन और ग्रवार--विज्ञापन इस युग में प्रचार का ग्रबल्ल 
साधन है। नामी साह की भाँति विज्ञापनकत्तो दूकानदार कमा 
खाता है। दुनियाँ में मूर्सो की कमी नहीं, विज्ञापन के सहारे पानी 
ओर धूल-मिट्टी भी बिक जाती है। विज्ञापन और प्रचार में यह 
अन्तर है कि विज्ञापन प्रचार की अपेक्षा अधिक खुला होता है। 
विज्ञापनकत्तों का उद्देश्य मालूम रहता है; वह संकेतों का प्रयोग 
नहीं या कम करता है। प्रचार करनेवाले का लक्ष्य व्यापक और 
कुछ-कुछ भविष्य की ओर बहता है; वह संकेतों से अधिक काम 
लेता है और यथासम्भव अपने वास्तविक उद्देश्यों पर एक स्वर्शिम 
आवरण डाले रहता है। वह उपनिषदों की भाषा में सत्य को 
हिरण्यमय पात्र में ठककर रखता है | 

व्याख्या--विज्ञापन की अपेक्षा प्रचार का ध्यान भनुष्यों के 
मानसिक क्ुुकाव, प्रेम, प्रशंसा वा घृणा तथा उन भावों से प्रेरित 
कार्यों और उनसे उत्पन्न होने वाले फल की ओर अधिक रहता 
है। उसका प्रभाव क्रशः और संचयशील अधिक होता है। कभी- 
कभी विज्ञापनों में प्रचार सी मिला रहता है, जैसे चाय के विज्ञा- 
पनों में। बहुत से विज्ञापन तो काठ की हॉडी या बूर के लड्॒‌डुओं की 
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भाँति एक व्यक्ति को एक ही बार अपने जाल में फेंसा सकते हैं । 
प्रचार का प्रभाव कुड अधिक स्थायी ओर क्रियोन्मुख होता है । 

प्रचार और 'सेन्सर! (काट-छॉट ) में भी अन्तर है। 
सेन्सर” का काये निषेधात्मक है, प्रचार सावात्मक है। सेन्सर 
भूंठे प्रचार और कूठी खबरों को रोकता है; यह एक प्रकार से 
ब्रेक ( रोक ) का काम करता है और प्रचार भात्री के अरसार ओर 
कार्यो के संचालन को गति देता है। 

विज्ञापन और प्रचार का अन्तर जानने के बाद हम प्रचार 
की व्याख्या कुछ अधिक सुविधा के साथ कर सकेगे। प्रचार 
लोकमत को बनाने या उसमें परिवर्तेन करने अथवा उस पर 
नियंत्रण करने के अथवा लोगों में नये विश्वासों, विचारों या 
मूल्यों के प्रचार ओर उनके द्वारा एक पूृवे-निश्चित रूप-रेखा के 
अनुकूल काय-कल्लाप को प्रेरित करने के निमित्त विचारपूर्वेक 
आयोजित संकेतों, प्रतीकों या मानसिक चित्रों, नारों अथवा ऐसे 
ही मनोवेज्ञानिक साथनों को प्रयोग में लाने को कहते हैं। 

कुछ उदाहरण--“रोज चाय पीयो और बहुत दिन जियो! 
प्रत्येक समय चाय का समय है, “गरमियों में गरम चाय ठंडक 
पहुँचाती है, चाय शुद्ध भारतीय पेय हैं” ऐसे वाक्‍्यों में चाय का 
विज्ञापन तो कम होता है; किन्तु लोगो को चायमनर्क बनाने की 
प्रवृत्ति अधिक रहती है । इसी प्रकार बी० सी० जी०, स्वदेशी आदि का 
प्रचार किया जाता है। देश के रक्षा्थ हुवाई जहाज तथा अन्य युद्ध- 
सम्बन्धी सेवाओं में भरती होने का प्रचार किया जाता है, जिससे 
लोग उनकी ओर ऊ्ुके । श्रम-दान, मकानों ओर मुहल्लों आदि की 
सफाई, मच्छरों से बचने, खुली हवा में रहने आदि का प्रचार 
किया जाता है; जिससे कि त्ोगों की स्वस्थ जीवन व्यतीत करने 
की प्रवृत्ति बढ़े या लोग शारीरिक श्रम का गौरव समझे या देश 
की रक्षा में भाग लें | प्रचार अच्छा भी होता है. और बुरा भी। 
पाकिस्तान भी अपने देश के ल्ञिये बहुत सा अच्छा प्रचार करता 
है, किन्तु भारत के प्रति घुणा का प्रचार करने में उसने दक्षता 
प्राप्त की है। हिटलर का यह विश्वास था कि भ्ूठ को बार-बार 
दुहराने से वह सच का रूप धारण कर लेता हैं। आठ-दूस ठगों 
ने मिलकर बकंरी के बच्चे को कुत्ता बना दिया था और गड़रिये 
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को अपने आत्म-निश्चय के विरुद्ध भी उसे ठगों के लिये छोड़ना 
पड़ा था। यही प्रचार का अ्ताप हू. । यह ठीक है, किन्तु जो झूठ 
बिलकुज्ञ सफेद होता है वह अपने उद्देश्य में सफल नही होता है । 
जहॉ पाकिरतान की ओर से यह कहा जाता हे कि भारत में 
मुसलमानों के खून से होली खेली जाती है,” "जमीन लाल हो रही 
है, वहाँ कोई भी बुद्धिमान पुरुष आँखे खोलकर देख सकता है 
कि भारत के प्रत्येक शहर में मुसलमान रबरथ और निर्भय जीवन 
व्यतीत कर रहे हैं। खून की होली का ग्रचार साल भर से चल 
रहा है, फिर भी उनकी जनसंख्या में कमी नहीं हुई; यही इस 
भूठ का उत्तर है।। खेर, उनका काम उनके साथ है, हमारे यहाँ 
तो सब जातियों को अभय-दान दिया गया हे। 

मनोवेज्ञानिक पत्च--प्रचार 'रसरी आवत जात ते सिल पर 
होत निसान' की नीति में विश्वास करता है'। वह संकेते[ द्वारा 
व्यज्जना-शक्ति से अधिक काम लेता है। व्यजञ्ञना का अथे आधा 
खुला और आवबा ढका होता है। खुले के सहारे ढके का भी 
प्रभाव पड़ने लगता है | उसमें मन रमाने की अपिक सामग्री होती 
है। प्रचार में आत्म-रक्ता, धम-रक्षा, देश-हित आदि की प्रारंभिक 
प्रवृत्तियों को अधिक उत्तेजना दी जाती है | किसी संस्था या जाति 
या व्यक्ति के अनुकूल या भ्रतिकूल अबृत्ति जाग्रत करने से पहले 
उसके द्वारा देश, जाति, समुदाय के प्रति होने वाले आर्थिक या 
सामाजिक अथवा धार्मिक हिंत वा अनहित की ओर ध्याव आक- 
षित किया जाता है। पाकिस्तान नहरी पाती के नियन्त्रण के 
कारण वहाँ की सूखी हुईं फसलों का चित्र उपस्थित कर भारत के 
प्रति घुणा जागृत करता है। प्रचार करने वाले लोग पेचीदा 
प्रक्रिया नहीं देते, वरन वे विवेचनीय पक्तु आर्थिक, सामाजिक या 
धार्मिक हानि-ल्लाभ के शब्दों में दो-टूक करके दिखा देते हैं। 
प्रचार प्रायः एकपक्षीय होता है | उसके शिकार प्रायः भूल 
जाते हैं कि जीवन इतना सरल नहीं कि उसके सम्बन्ध में इद्मित्यं 
निश्चित रूप से कहा जा सके। हर एक बात के रृष्ण और 
शुक्त दो पक्ष होते हैं। एक पक्त पर ही बल देना एकांगिता 
है। प्रत्येक विचारशील मनुष्य को एकांगिताओं से बचना 
चाहिये। 
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संक्षेप में हम इसके मनोवेज्ञानिक पक्ष को इस प्रकार व्यक्त 
कर सकते हैँ-- 

(१) प्रचार का सम्बन्ध मनुष्य की किसी मौलिक आवश्यकता 

उछा से होता है। 

(२) अचार में बुद्धि का तो आभास मात्र रहता है, किन्तु 
मनोवेगां को उत्तेजना दी जाती है, क्योंकि उसका सम्बन्ध केवल 
मत-परिवतेन से ही नही होता वरन्‌ क्रिया से भी होता है। क्रिया 
के लिये आवश्यक शक्ति-खोत मनोवेगों पर ही निर्भेर रहता है। 
बुद्धि हमको समागे निश्चित करने में सहायक होती हे। काये में 
उत्साह मनोवेगों द्वारा ही आता हे। 

(३) विवेच्य विषयों को सीधे से सीध शब्दों में दो-टूक कह 
देना प्रचार का एक वांछनीय गुण है। इससे सुनने वाले या पढ़ने 
वाले को अपने आगे का रास्ता बिलकुल साफ दिखाई देने लगता 
हैं। श्रोता पेचीदगियों और ताककिक भूजभुनेयों मे नहीं पड़ना 
चाहता । 

(४) सतत्‌ पुनरावृत्ति द्वारा प्रचारक प्रभाव को जमाने और 
हृढ़मूल करने का ग्रयज्ञ करता है । एक बात के वार-बार दुहराये 
जाने से एक अकार का मानसिक नशा उत्पन्न हो जाता है, जो 
श्रोता को दुनिया की ओर बातों से बेखबर कर देता है। सुनने 
वाले के सामने जब दूसरा पक्ष नही आता तब विचारों की पुनरा- 
वृत्ति और भी सफल होती है । कूठ का यदि प्रतिवाद न किया 
जाय तो सुननेवाला उसको प्रचारित बात की निषेधात्मक पुष्टि या 
गवाही समभतता है। बहुत से लोग भारत के इसी शिष्ट मौन का 
लाभ उठाकर अपनी बात को सत्य समभने का आत्म-सुख 
अनुभव करते हैं । 

(४) सीधे कथनों की अपेक्षा उयज्ञलनाएँ और संकेत अधिक 
लाभदायक होते है । 

(६) जब एक बार मानसिक क्ुकाव पंदा हो जाता है तब 
सीधे कथन भी प्रभावशाल्री होते हे। एक वार पूव-निशंय की 
मनोवृत्ति उत्पन्न हो जाने पर अतिरंजित दोषारोप, मिथ्या कथन, 
सब गआदह्य हो जाते हैं। पाकिस्तान अपने श्रोताओं की भारत के 
विरुद्ध पू्वे-निणंयपूण मनोबृत्ति की ग्राहकता का लाभ उठाकर 
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मनचाहे आरोप करता है। ग्राहक मन सब बातों का विवेचना- 
शून्य होकर स्वागत करता है । 

(७) प्रचार में व्यापक नारों या गढ़े-गढ़ाये शब्दों का प्रयोग 
किया जाता है। नारों में कुछ अधिक सांकेतिकता रहती हे.। 
“धर्म खतरे में है”, 'मजदूरों की हड्डियों पर पभव के भ्रवन खड़े 
किये जाते हैं, ये विचार दकियानूसी हैं), यह मानसिक गुलामी 
है, “यह साम्प्रदायिकता है', “यह फिरकापरस्ती हैं “यह टट्टी की 
ओट शिकार खेलना हे”, “हाथी के दाँत खाने के और और दिखाने 
के और होते हैं? ऐसी शब्दावली का प्रयोग कर दूसरे की बेईमानी, 
धोखेबाजी और अनुचित हरकतों के संकेत सहज में दिये जाते 
हैं । इन वाक्यों द्वारा जो चित्र उपस्थित किये जाते हैं वे संहज में 
नहीं धोये जा सकते । 

प्रचार के साधन--(१) मंचीय व्याख्यान--प्रचार के लिये 
नेताओं और वक्ताओं के व्याख्यान बहुत काम करते हैं| व्याख्यान 
सुनने के लिये जो भीड़ इकट्ठी होती हैं; उसकी सामूहिकता अपना 
मनोवेज्ञानिक प्रभाव रखती है। लोगों की भाव-भंगी एक-दूसरे 
को प्रभावित करती हैं और श्रोतागण एक भाव-लहरी में बह 
उठते हैं। कुशल वक्ता के धारावाहिक भाषण में तके का बाँघ टूट 
जाता है और जनता एक प्रभाव में बह उठती हैं। 

(२) पत्र-पत्रिकाएँ--बुद्धिप रक व्यक्तियों के लिये पत्र-पत्रिकाएँ 
मत-परिवतेन में बहुत काम करती हैं. । उनका प्रभाव संचयात्मक 
होता है। पाठकों को अपने विचार से भी काम लेने का अवसर 
मिल जाता है। अग्रलेख, सम्पादक के नाम पत्र; विशेष लेख आदि 
सब लोकमत-निर्मोण के साधन होते हैं। हँडबिल, ट्रेक्ट, पेम्फ- 
लेट आदि भी इस काये को सुविधापूर्वेक करते हैं। इनके द्वारा 
किया हुआ कायें अधिक स्थायी होता है । 

(३) रेडियो--आजकल् के युग का यह भी प्रचार-सम्बन्धी 
एक अबल साधन है, जो प्रायः सरकार द्वारा नियन्त्रित रहता है | 
इसका उपयोग सरकारें ही कर सकती हैं और वे अपना प्रचार 
करने में इसका थोड़ा-बहुत उपयोग करती भी हैं । भारत सरकार 
भी अपनी पंचवर्षीय योजना, आम-सुधार; सहकारी समितियों; 
चकबन्दी आदि उपयोगी बातों का प्रचार करती है । युद्ध के दिनों 


स्पराज हास्य 
-- ओर उसके विभिन्न रूप-- 


हास्य क्‍या है ? इस प्रश्न का उत्तर देना साहित्य की 
अपेक्षा दशेन-शास्र का विषय अधिक है। इसके विश्लेषण के 
भ्रमरजाल में ग्रवेश करना प्रेम-पयोनिधि में धंसने के ही बराबर 
है जिसके लिये कहा गया है--प्रेम पयोनिधि में धँसिके, हँसिके, 
कढ़िबो हँसि खेल नही है ।' 

हास्य क्या है और क्या नही है, अन्र कवयो5पि मोहिता; 
फिर अस्मदादिकानानराणा का वाती ? में गहरे में जाकर तो 
नहीं--गहराई में तो दम घुटता हे--किन्तु कबीर की बोरी की 
भॉति किनारे बेठकर ही जो तथ्य निकाल सका हूँ, उनको पाठकों 
के सामने रखने की चेष्टा करूँगा । 

रसराजल--महाकवि देव ने श्र'गार को रसराज कहा हे-- 

निर्मल शुद्ध सिगार रस, देव अकास अनन्त । 

उड़ि-उड़ि खग ज्यों और रस विवस न पावत अन्त ।| 

उत्तररामचरित के रचयिता संस्कृत साहित्य के विभूति 
स्वरूप भवभूति ने करुण रस को मुख्यता दी ह--एकोरसः करुण 
एब- आचायेप्रवर विश्वनाथ ने अपने एक गशुरुजन पितृदेव या 
पितृक धर्दत्त जी का एक श्लोक-- 

रस सारश्चमत्कारः सवेत्राप्यनुभूयते । 
तच्चमत्कारसा र॒त्वे सबन्राप्यद्भुता रसः ॥ 

उद्धृत कर अद्भुत रस को शीर्ष रथान दिये जाने की ओर संकेत 
किया है। 

उनकी सी ही उक्ति का आश्रय लेकर हास्य को रसराजत्व 
के पद पर प्रतिष्ठित करते हुए कहा जा सकता हंकि रस का 
प्राण आनरद में हे, आनन्द का मूल असन्नता है और श्रसन्नता 
हास्य में प्रत्यक्ष और मूर्तिमती हो जाती है। 

दो दृष्टिकोश--हारय रसराज हो या न हो, यदि आचायें 
रामचन्द्र शुक्ल जीवित होते तो मेरी इन डउक्तियों को ऐसे 
उड़ा देते जेसे हम रसवादियों के (में भी पाँचवे सवारों में हूँ 


कु # 
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परम गुरु आचाये विश्वनाथ के गुरुजन की उक्ति को; किन्तु 
हास्य रस अवश्य हे। रस की दृष्टि से देखे तो उसके दो पक्त होते 
हैं--र7क आलम्बन और दूसरा आश्रय । जिस पर हँसा जाय बह 
आलम्बन है और जो हँसे वह आश्रय । आलम्बन में कुछ ऐसी 
बात होनी चाहिये जो हमारी हास्य वृत्ति को उत्तेजत कर सके 
ओर हँसने वाले में भी कोई ऐसा परिवतेन हो, जो हँसी का रूप 
धारण कर सके ! 

हास्य के सम्बन्ध मे आलम्बन की दृष्टि से कद कल्पनाएँ 
हैं।उन सबसे किसी न किसी प्रकार की असंर्गात, बेमेलपन, 
विपरीतता या उल्नटापन होता हूँ। हारय का मूल रस-प्न्थों 
इस प्रकार बतलाया गया है-- 

भाषा भूषन भेष जहूँ, उल्टे ही कर भूल। 
हँसी सु उत्तम मध्य लघु, कह्यो हास्य रस मूल ॥ 

उलठे का अथे विलकुल सिर नीचे ओर पर ऊपर (शीषोसन) 
करना नही है, वरन कोई वेमेल, ओऔचित्य से शून्य, परिनिष्ठित; 
मांगे से हटी हुईं चीज या बात हो सकती है। (इसीलिये कभी-कभी 
उम्र सुधारकों ओर आविष्कारकों की हँसी उड़ाईं जाती है।) मई-जून 
में अमीरी और शहरीपन का दिखावा करने के लिये गुलूबन्द 
डालना ( ऐसा प्रायः गाँव के लोग ही करते हैँ ), शहरी लोगो की 
ग्रामीण बोली अथवा ग्रामीणों की शहरी भाषा, मौलवियों और 
पंडितों की अँग्रेजी शब्दावली, ऊँट से लम्बे पति के साथ नाटी ख्री 
ओर पूतना की सी विशाल्षकाय पत्नी के साथ पुत्रोपम पति, सब 
हास्य के कारण बनते हैं । 

अनुपात से बाहर की चीज भी हास्यजनक होती है, जेसे 
बड़े हॉल में बड़ी तेयारी की सजावट के बाद सभापति, कोषाध्यक्ष, 
मंत्री और संस्था के वेतनभोगी कमचारियों की बाप-पूत-बराती 
की सी या ढाक के तीन पात की सी श्रोता-मण्डली या किसी 
दुम्पति की एक दर्जन से ऊपर सन्‍्तान हास्यजनक होती हैं। 

बगतों का मत--आलम्बन की दृष्टि से दिये हुए मतों में 
बगेसाँ का मत विशेष महत्व का है। वह यह है. कि जब॑ मनुष्य 
अपनी नेसर्गिक स्वतन्त्रता को छोड़कर यंत्र की भाँति काम करने 
लगता है, तब बह हास्य का विषय बन जाता है। मनुष्य मे जो 
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यह भूलक अव्यक्त ही रहती यदि गुप्तजी ने यह कहकर कि "मेरा 
विनोद तो सफल, हँसी तुम आहा' उसे व्यक्त न कर दिया होता-- 
यह सीता फल जब फल तुम्हारा चाहा। 
मेरा विनोद तो सफल, हंसी तुम आहा॥। 
(साकेत, प्रछ १६३) 
फ्रायड के अनुयायी जिस वासना का अधिक अवदमन 
हानिकर मानते है ओर जिसको दवाने की सामाजिक ओवचित्य- 
दशेक को आवश्यकता पड़ती हैं, वह है कास-वासना ओर विशेष- 
कर वर्जित रति | फ्रायडियन ऐसी वासनाओं को सबसमें मानते है । 
(यह विवाद का विषय है |) उदाहरण के लिये बिहारी का प्रसिद्ध 
दोहा लीजिये। इसमें श्लेष या द्ववर्थकता का बड़ी विदृग्धता के 
साथ सहारा ज्ञिया गया हे-- 
चिरजीवो जोरी जुरे, क्‍यों न सनेह गंभीर । 
को घदि ये वृषभानुजा, वे हलधर के वीर॥। 
वृषभानुजा के दो अथे हेँ--ब्षभ (बेल) की अनुजा (बहन) 
ओर वृष भानु (राधारानी के पिता) की जा (पुत्री)। हलधर के भी 
दो अथे हैं--एक तो बेल, क्योंकि वह हल धारण करता है, और 
दूसरा बलराम, क्योंकि हल और मूसल, जो खेदी के ग्रतीक है, 
उनके अख्ा और प्रतीक थे। इस प्रकार बल के द्वारा दोनों का 
भाई-बहन का सम्बन्ध हो गया। यह नायक-नायिका की उतनी 
नही; जितनी कवि के हृदय की दर्मित वासना का द्योतक है, ऐसा 
फ्रायंडवादी कहेंगे । कवि की आत्मा मुझे क्षमा करे, यह वज्य रति 
की व्याख्या एक मनोविज्ञान के प्रोफेसर ने की थी । मेने वैज्ञानिक 
व्याख्या के हेतु यह पाप अपने ऊपर ले लिया है! विज्ञान के 
निमित्त बहुत सी जीव-हिसा होती है । इसको में वदिकी 
ही कहता हँ--वेदिकी हिंसा हिंसा न भवति । काई श्रद्धालु सब्जन 
मुझे बुरा-भला न कहें। एक डाक्टर प्रोफेसर ने तो वाल्मीकि 
रामायण के आदि श्लोक “कोचमिथुनादेकमबधी काममोहितम 
के आधार पर कवि के हछद॒य में रति-भावना झॉकती हुई देखी हे। 
श्रय सम्बन्धी अन्य कल्पनाएं--घुणा और काम-वासना के 
निकास की कल्पना से सब प्रकार के हास्य को व्याख्या नहीं 
होती। दूसरों की भूल या विक्ृति में जो हारय जागरित होता हें, 
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के 


उसमें लोग हँसने वाल के छिपे हुए अहं और अपनी डदश्बता की 
भावना को उत्तरदायी समभते हैं | प्रत्येक हँसनेवाले मे थोड़ी-बहुत 
दबी हुई ऋरता होती है। सज्जन दूसरों की भूलों और विक्रृतियों 
को सहृदयता की दृष्टि से देखते है ओर दूसर लोग उन पर हँसते 
हैं। ऐसी हँसी कभी-कभी कलह-मूल भी हो जाती हे। महाभारत 
में इसका ऐतिहासिक 5दाहरणा मिलता ह। जब दुर्योधन युधिप्ठिर 
की राजसभा मे गया तब वहाँ के फशे की चमक के कारण दुर्योधन 
ने रथल को जल्ल समभा और कपड़े ऊँचे उठा लिये। द्रौपदी हँस 
पड़ा । यही तक गनीमत थी, पर वह और भी कह बेठी--अन्धों 
के अन्धे ही होते है ।। इसी का जवाब देने के लिये द्रौपदी को 
दुर्योधन ने नंगा करना चाहा, क्‍योंकि अन्धों की सभा में नंगे 
होने मे क्‍या बुराई, फिर भी भगवान ने उसकी लाज रख ली। 
( जेसी उसकी रखी बेसी सबकी रखे । ) 

उच्चरा को भावना के अतिरिक्त कुछ धन्यवाद की सी 
भावना हास्य मे रहती है । इससे यह भूल हुई, शुक्र है परवर- 
दिगार का कि मुझसे यह भूल नहीं हुईं ।यह भावना कम नही 
होने पाती । 

एक ओर कल्पना है जो मेरी भी है। मेरे पूषज ( वंश के 
पूवज नही, वरन विचार के पूवेज ) उसको मुझसे पहले कह चुके 
हैं। उसका ज्ञान मुझे इसी साल हुआ है, इसलिये अब मैं उसे 
अपनी न कहूँगा । खेर वह यह है कि जब कोई विपरीतता या 
विकृृति या बेढंगापन दिखाई पड़ता है, तब भारी अनिष्ठ की 
आशंका होती है, एक तनाव की स्थिति पैदा हो जाती है। फिर 
यदि कोई भारी अनिष्ट नहीं होता तब वह तनाव दूर हो जाता है 
ओर प्रसन्नता में हँसी निकल पड़ती है। यह कल्पना अधिक 
मानवता-परक है। वास्तव में करुण और हास्य में थोड़ा ही 
अन्तर रह जाता हे। केले के छिलके से कोई रपट पढ़े और माड़- 
पोंछकर उठ बेठे तो लोग हँस पड़ते हैं, किन्तु यदि टॉग टूट जाय 
तो हास्य करुणा में परिणत हो जाता है। 

अप्रत्याशित॒ता, विपरीतता, परिनिष्ठित मागे से हटा हुआ या 
बढ़ा हुआ होना, ये सब बातें पीटी हुईं लकीर पर चलने से पैदा 
हुईं ऊब को एक सुखद और निरापद ढंग से दूर करती है। जब 
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अग्रत्याशितता अनिष्टकारिणी होती है ( जेसे अकस्मात्‌ कोई मोटर 
उल्नट जाय ) तब तो वह करूणाजनक बन जाती है, किन्तु किसी 
को एक नये ढंग से बेवकूफ बनाया जाय और उसकी अधिक 
हानि न हो तो हँसी आती है | चुटकुल्ो में प्राय ऐसी अग्रत्याशित 
सुखद नवीनता रहती है। नवीनता सौन्दर्य और रमणीयता का 
भी मूल हैं ओर हारय का भी-क्षणे-क्षणे यज्नवतामुपेति तदेव रूप॑ 
रमणीयताया: । 
एक चुठकुल्ञा लीजिए-- 
पत्नी--मुझ्नी ने स्याही पी ली है । 
पतिदेव--तो पेसिल से लिख लो । 
पत्नी--अजी कुछ दवा बताइये । 
पतिदेव--ब्ल्ाटिंग की गोलियाँ बनाकर खिला दो । 
हास्य के अअकार--हास्य के व्यापक रूप से कई प्रकार होते 
है| अपने यहाँ जो स्थिति, हसित, प्रतिहसित और अट्टहास माने 
गये हैं वे तो परिमाण पर आधारित है। देव ने उत्तम, 
सध्यम और निकृष्ट रूप भी माने हैं। किन्तु गुण भेद से और 
भी कई प्रकार हैं। शुद्ध हास को तो हास्य ही कहेंगे, किन्तु 
जहाँ किसी दूसरे को बेवकूफ बनाने के लिये हास्य किया 
जाता है उसे उपहास कहेंगे। यह उपहास कटुता-सहित और 
कट्ठता-रहित हो सकता है। द्रौपदी ने दुर्योधन से जो हँसी की 
थी वह कठु उपहास की ही कोटि में आयगी | 
ऊधोजी सूर की गोपियों के उपहास के अच्छे शिकार बने 
थे। वह खूब बनाये गये। कभी तो गोपियाँ कहती हैं कि आप 
फिर सुन तो आइये आपके मित्र कृष्णजी ने क्या कहा था। कहीं 
आपके सुनने-समभने में तो भूल नहीं हुईं ? ( व्यंजना यह है कि 
आपकी अक्ल में कुछ फितूर मालूम होता हे। ) 
ऊधों जाय बहुरि सुनि आवहु। 
कहा क्ट्यो है नन्‍द कुमार॥ 
यह न होय उपदेश स्याम को | 
कहत लगावत छार॥ 
ऊधो नाहु तुम्हें हम जाने। 
फिर वे बड़े भोलेपन से पूछती हैं कि कही श्यामसुन्दर ने 
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तुम्हें बेवकूफ तो नहीं बनाया ? जब उन्होंने तुम्हें यहाँ भेजा था 
तब वह कुछ थोड़ा सा मुसकराये तो नही थे १ 
सॉच कहा तुमको अपनी सो, बूकत बात निदाते | 
सूर स्याम जब तुम्हें पठाये, तब नेकहु मुसकाने ९ 
(श्रमरगीत की भूमिका, प्र४8 ४६) 
हात-परिहास--आपसी हँसी-मजाक जो होता है उसे परि- 
हास या हास-परिहास कहते है | उसमें हाजिर-जवाबी रहती है । 
इसके उदाहरण 'साकेत' के प्रथम से में उमिला-लक्ष्मण संबाद 
में मिलते हैं-- 
लक्ष्मण--किन्तु में भी तो तुम्हारा दास हूँ। 
उमिला--दास बनने का बहाना किसलिये २ 
क्या मुझे; दासी कहाना, इसलिये ? 
देव होकर सदा तुम मेरे रहो 
ओर देवी ही मुझे! रक्खो अहो। 
तब कहा सोमित्र ने कि यही सही 
तुम रहो मेरी हृदय-देवी सदा, 
में रहेँ तुम्हारा प्रणय-सेवी सदा, 
फिर कहा--व रदान भी दोगी मुझे ९! 
एक और लीजिये-- 
अवश अवल्ा हूँ न सें, कुछ भा करो, 
किन्तु पेर नहीं, शिरोरुह तब धरो। 
लक्ष्मए---सॉप पकड़ाओ न मुझको निदेये, 
देखकर ही विष चढ़े जिसका गप्रिये ! 
अम्रत भी पल्चव-पुटों में है मरा) 
विरस मन को भी बना दे जो हरा। 
(साकेत, प्रष्ठ २३) 
इसको अंग्रेजी सें विद! या वाकचातु्य कहेंगे । इसमें 
शाब्दिक चमत्कार भी अधिक रहता है । अकबर-बीरबल के 
चुटकुले ऐसे परिहास के अच्छे उदाहरण हैं। एक बार अकबर 
को माला बीरबल के हाथ से जमुनाजी में गिर पड़ी । अकबर ने 
कहा--“माला दो |” बीरबल ने तुरन्त उत्तर दिया--“ बहन दो ।” 
इससे वर्जित रति के सिद्धान्त की बात भी उदाह्नत हो जाती है । 
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अन्य प्रकार--हास्य के कई और प्रकार भी हँ--शुद्ध साहि- 
त्यिक हास्य, जो केवल दिल की फालतू उमंग निकालने के लिये 
( यह भी आश्रय-सम्बन्धी हारय के सम्बन्ध में कल्पना है) किया 
जाता है। इसके कई रूप होते हैं। एक संस्कृत का श्लोक लीजिये-- 
असारे खलु संसारे सार॑ श्वशुरमन्दिरम्‌ | 
हरि' शेते क्षीराब्धौं हरः शेते हिमालये॥ 
इसमें हारय की वात यह्‌ है कि यह श्लोक असारे खलु संसारे' 
से शुरू होता है। ऐसा मालूम पड़ता है, कोई वेदान्त की वात कद्दी 
जायगी; किन्तु एक साथ गिरती है. तो श्वशुर-मन्दिर पर और फिर 
एक साथ उठती है तो हरि और हर दोनो को लपेटे मे ले लेती है। 
नीचे के छन्द में भी महतो महीयान विष्णु, शिव, ओर 
ब्रह्मा के साथ छुद्रातिकुद्र खटमल जोड़ा गया है-- 
जगत के कारन, करन चारों वेदन के, 
कमल में बसे वे सुजान ज्ञान धरिके। 
दोखन अवनि दुख सोखन तिलोकन के, 
समुद्र जाय सोये सेज सेस करिके॥ 
मदन जरायो संहार्‌यो दृष्टि ही सो सृष्टि, 
बसे है पहार तेऊ भाजि हरबरिक। 
विधि हरि हर बड़े इनसे न कोऊ तेऊ, 
खाट पे न सोबे खटमलन सों डरिके॥ 
बात को आवश्यकता से अधिक बढ़ा देना भी हास्य का 
कारण होता है। व्यंग्य चित्रों में भी यही बात होती है । जो लोग 
बात-बात में तुकबन्दी करते हैं और कवि होने का आत्मगौरव 
वहन करने लगते हैं उन लोगों का श्री अन्नपू्णोनन्‍्द ने 'महाकवि 
चच्ना' में बहुत अच्छा खाका खींचा है। महाकवि चश्ना के गुरु के 
तोते को बिल्ली ले जाती है। वह अपने नौकर से कहते हैं-- 
अरे पतरुआ दौड़ बिल्लरिया ले गई सुग्गा। 
तू मन मारे खड़ा निहारे जेसे सुग्गा॥ 
कवि बेनी को दया करके किसी दानी सूम ने आम दिखे 
थे। उनकी छुटाई की अतिशयोक्ति हास्य का कारण बन जाती है-- 
चींटी की चलाबे को, मसा के मुँह आय जाय, 
स्वास को पवन लागे कोसन भ्रगत है। 
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ऐनक लगाये मरु-मरु के निहारे जात, 
अनु-परमानु की समानता खगत है ॥ 
'बैनी! कवि कहैँ और कहॉ लो बखान करो, 
मेरे जान ब्रह्म को बिचारिवों सुगत है। 
ऐसे आम दीने दयाराम मन मोद करि, 
जाके आगे सरसों सुमेर सो लगत है॥ 
महाकवि शंकरजी ने नायिका की कमर की सूक्मता की 
तुलना त्रह्म से की थी। किन्तु बेनी कवि ने तो आम ही को ब्रह्म 
बना दिया। ठीक है, 'रसों वे सः', आम में रस की पूणेता होती 
है' और इसी कारण उसे रसाल कहते हैं । 
0रोडी--पेरोडी भी हारय का एक सुन्दर रूप है। इसमें 
अधिक साहित्यिकता रहती है। यह भी विपरीतता का एक प्रकार 
है। पेरोडी में कमी तो आधी या एक पंक्ति मूल की होती है और 
शेष भाग उसके अनुकरण में जोड़ा हुआ होता है और कहीं-कहीं 
केवल शेली तो एकसी होती है किन्तु विषय बदल दिया जाता है 
ओरसम्भवत' कुछ हलका भी कर दिया जाता है। “आगे चले बहुरि 
रघुराई, ऋष्यमूक पवेत नियराई” सुनते-सुनते जमाना हो गया। 
पिछली पंक्ति में यदि कोई कह दे--'पाछे लरिकन धूरि छड़ाई तो 
एक सुखद वेविध्य आ जाता है। परिडत हरिशहक्लुर शर्मा ने प्राय: 
सभी कवियों की शैलियों का हारयमय अनुकरण किया है। उन्होंने 
गोरवामीजी के अनुकरण में कुछ चोपाई मोटर के सम्बन्ध में 
लिखी हैं--- 
मंजुल मूर्ति सदा सुख देनी । समुक्ति सिहावहिं स्वग नसे 
२५ २५ २५ ५ 
पो पो करत सुहावहि केसे। मुनि मख संख बजावहिं जैसे ॥ 
बाहन कुज्ञ की परम गुरु, सबको सुल्लभ न होय। 
रघुबर की जिन पे कृपा, ते नर पावहि सोय॥ 
एक और पेरोडो दी जाती है। इसमें एक पंक्ति तुलसी दासजी 
की है ओर दूसरी पंक्ति ईश्वरीप्रसादजी की | 
घन घमंड नभ गरजत घोरा। त्रियाहीन कल्पत मन मोरा। 
दामिनि दमकि रही घन माहीं | जिस लीडर की मति थिर नाहीं ॥ 
अभी रेडियो पर जो कवि-सस्मेलन हुआ था उसमें ऑग्रेजी 


8७. 


॥ 
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कवि टेनीसन की मोड” नास की कविता के ब्रज़भाषा, खड़ी बोली, 
अवधी, भोजपुरी आदि में बड़े सुन्दर अनुवाद उपस्थित किये गये 
थे। वे उन-उन बोलियों की प्रकृति के अनुकूल थे । 
व्यग्य--व्यंग्य सोदेश्य होता है। वह किसी शिशेष व्यक्ति 

या प्रथा या संस्था के प्रति लक्ष्य करके लिखा जाता है। उसमें 
व्यंजना का भी पुट रहता है। कही व्यंग्य में बात स्पष्ट भी 
कह दी जाती है । देखिये-- 

हरि सो भल्ों सो पति सीता को, 

बन बन खोजत फिरे बंधु संग, 


कियो सिंधु बीता को। 
५4 २५ २५ 


दूत हाथ तिन्हें लिखि न पठायो, 
निगम ज्ञान गीता को। 
(भ्रसरगीत सार, ८३) 

व्यंग्यों में कही-कही विपरीत लक्षणा का भी सहारा लेना 
पड़ता है । नन्द॒दास की गोपियाँ कुब्जा और कृष्ण पर बड़ा करारा 
व्यंग्य कसती हैं-- 

यह नीची पदवी हुती गोपीनाथ कहाय। 
अब जदुकुल पावन भयो दासी जूठन खाय ॥ 

परशुराम-लक्ष्मए-संवा द में भी बड़े सुन्द्र ठयंग्य मिलते हैं-- 
कह्टेड लषन मुनि सील तुम्हारा। को नहि जान विद्त संसारा ॥ 
मातहि पितहि उरिन भणए नीके | गुरु रिन रहा सोच बड़ जीके ॥ 

रावण-अंगद-संवाद में भी बड़े मार्मिक व्यंग्य मिलते हैं। 
इसमें ब्याज निनन्‍दा से काम लिया गया है-- 
नाक कान बिनु भगिनि निहारी | क्षमा कीन्ह तुम धरम विचारी।॥ 
लाजवन्त तुम सहज सुभाऊ। निज मुख निज गुन कहसि न काऊ॥ 

तुलसीदासजो ने रामचन्द्रजी से स्वयं उनके ऊपर व्यंग्य 

कराया है--- 
तुम आनन्द करो झग जाये। कांचन मग खोजन ये आये ॥ 

उपसंहार--हास्य के प्रकारों का यहाँ दिग्देशन मात्र कराया 
गया है| हिन्दी साहित्य में हास्य का अपेक्षाकृत अभाव होते हुए 
भी बह नितान्‍्त दरिद्र नहीं है। हास्य-व्यंग्य गयय ओर पद्म दोनों 
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श्श्डे रखराज हारय 


में प्रचुर मात्रा में है। हमारे आलोचकप्रवर यह कहकर छुट्टी पा 
जाते हैं कि हिन्दी में हास्य रस की कमी है। इसके कारणों पर 
रेडियो तक पर वाद-विवाद भी हो जाता है। किन्तु हास्य के 
साहित्य की खोज और उसका वर्गीकरण नहीं हुआ है । बहुत सा 
साहित्य आलोचकों के अभाव में उपेक्षित पड़ा है। अभी हमारे 
हास्य के साहित्य की ऐसी गति है जेसी किसी ऊबड़-खाबड़ जंगल 
की हो | उसके नमूने लेकर वर्गक्तित किये जाने की आवश्यकता 
है। सुव्यवस्था के कारण असम्पन्न घर भी सम्पन्न दिखाई देते हैं। 
जहा हमारे कवियों और लेखकों का यह कतेव्य है कि हास्य के 
जिन अकारों की कमी है उनको पूरा करें, वहाँ आलोचकों का यह 
धर्म है कि वे व्यापक फतवा न देकर कि हिन्दी में हास्य रस की 
कमी है, जो वरतेमान साहित्य है उसका उचित मूल्यांकन और 
वर्गीकरण कर जो न्यूनताएँ हों उनका निश्चित निर्देश दें; नहीं तो 
यह कहना होगा कि-- 
गुन ना हिरानों गुनगाहक हिरानों है। 
[ साहाहिक हिन्दुस्तान! (२१ मार्च १६५४) ] 
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सासु, ससुर, गुरु, मातु, पितु, भयो चहेँ सब कोइ | 
होनो दूजी ओर को, सुजन सराहिय सोइ॥ 
( तुलसी दोहावली, ३६१ ) 
अधिकारी ओर अधिकृत भारत की ही नहीं, वरन विश्व की 
समस्‍या है । इसका ज्षेत्र बहुत व्यापक है। दुनियाँ के जितने 
संघषे हैं, वे अधिकारों पर ही आधारित हैं। नीति और न्याय 
अधिकार के जनक, पोषक और सहायक हैं, किन्तु वह असुक्तमूल 
की सनन्‍्तान की भॉति अपने जनक के जीवन पर ही आघात 
करता है। जितने अत्याचार और अनाचार अधिकार के नाम 
पर होते हैं, उतने अन्याय अनधिकारी भी करने में सकुचाते हैं । 
नामी चोर मारा जाता है और नामी साह कमा खाता है। 
अधिकारी अधिकृत के पक्त कोन देखकर अपने अधिकार से 
पूरा-पूरा लाभ उठाने के नाम पर प्रायः न्याय की सीमाओं का 
अतिक्रमण कर जाता है । अधिकृत के पक्त मे अधिकार को छोड़ 
देना तो विरले साहसी लोगों का ही काम है, किन्तु अपने को 
अधिकृत की स्थति में रखकर उसके दृष्टिकोश को समभने का 
भी कष्ट नहीं किया जाता है। अधिकृत लोग भी प्रायः दूसरी 
ओर की बात नहीं देखते हैं, किन्तु वे किसी अंश में क्षम्य कहे 
जा सकते हैं क्योंकि वे आते और दुःखी होते हैं। वे हमारी दया 
के पात्र हैं। गोस्वामी तुलसी दासजी कहते हैं-- 
अति आरत, अति स्वारथी, अति दीन दुखारी । 
इनको विज्ञग न मानिए, बोलहि न विचारी ॥ 
( विनय पत्रिका, ३४ ) 
प्रायः सभी लोग कभी न कभी ओर किसी न किसी अब स्था 
अधिकृत की स्थिति में रहे होंगे, किन्तु अधिकार प्राप्त करते 
ही विस्मृति की बाढ़ अधिक्रत दशा के ज्षीणातिक्षीण चिन्हों को 
भी धो-बहा देती है । अविकारी अधिकृत की अवस्था को समर 
सकें, इसी दृष्टि से हम अधिकारों ओर अविकृत की समस्या पर 


| आका 


विचार करेंगे। पहले हम राजनीतिक क्षेत्र को लेगे | 
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देश का देश पर अधिकार--अधिकारी देश अधिकृत देशों को 
अपने स्वार्थ के ही कारण दबाये रखना चाहते हैं; किन्तु उसे एक 
भव्य रूप देने के लिये अधिकृत के हितों का बहाना ढेंढ़ निकालते 
है ।गोरी जातियों के नेतिक भार की बात अब जरा धीमी पड़ 
गई है, किन्तु कुछ दिनों इसका बड़ा प्रचार रहा। अग्रेज लोग 
भारत को लोकानुकम्पया ही नहीं छोड़ना चाहते थे--कभ्ी 
भारतोयों की स्वराज्य के लिये अयोग्यता का बहाना लेते, तो 
भी साम्प्रदायिक अनेक्य का | इेश्वर को बहुत-बहुत धन्यवाद 
है कि ब्रिटेन और फ्रांस के सम्बन्ध में (सबको सनन्‍्मति दे भगवान 
की प्राथंना स्वीकृत हो गई। हॉ$, ब्रिठेत के भारत छोड़ने का 
हमें पाकिस्तान के रूप में भारो मूल्य चुकाना पड़ा। इसका भी 
विशेष गम न था; भाई-भाइयों में बेंटवारा हाता है, किन्तु फिर 
भी साई-भाई बने रहते हैं। कहावत है कि “न्यारा पूत पड़ोसी 
बराबर! ; किन्तु पड़ोसी पड़ोसी न कहकर दुश्मन” कह्टे तब क्‍या 
इलाज ! 'गत॑ न शोचामि' कहकर सन्तोष करना पड़ता है । तथा- 
कथित आजाद कश्मीर रेडियो भारत पर हत्या और अत्याचार 
के आरोपों की ग्रत्येक रात्रि का पुनराबूृत्ति करता है। रेडियो 
उनका, जबान उनकी। चाहे जितना मिथ्याभाषण करे उनको 
अधिकार है--मुखमस्तीतिवक्तव्यं! | वे भी इस मूठ का राजनीतिक 
कारणों से आश्रय लेते हैं कि उनके धरमबन्धु लोग भारत की ओर 
न मुकें ओर यदि कभी मतदान हो तो वे पाकिरतान के पत्त में 
मत दे। वे लोग अपने देश की गुलामी ओर बेबसी के लिये सरद 
आहें भरते हैं । किन्तु आक्रमण के समय वे भूल गये थे कि देश 
उनका है.। उसको उन्होंने मुक्ति का भव्य नाम दिया। वे लोग 
भारत की धरम्मनिरपेक्ष नोति को एक विडम्बना कहते हैं, किन्तु 
उसकी वास्तविक दृढ़ता को ओर ध्यान नहीं देते | स्वार्थ मनुष्य 
को अन्धा बना देता है | 
भारत में फ्रांस को सुबुद्धि आ गई है। स्यनिसिया का 
मामला सुल्काव पर आता जा रहा है, अलजीरिया का 
मामला अभी अठका हुआ हे। मालूम नहीं पुतेंगाल को कब 
सुबुद्धि आयेगी । अधिकार के नाम पर ही वह अपने उपनिवेशवाद 
का पोषण कर रहा है| नेतिकता और मानवता के अधिकार! को 
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बह स्वीकार नहीं करता । राजनीति के खोखले अधिकारों को वह 
मान्यता देता है। भारत की समझौते और ह्ृदय-परिवतेन की 
नीति से वह लाभ उठाता हैं। उदाहरण से शिक्षा ग्रहण नहीं 
करता। बन्दर की भाँति अधिकार के शव को वह चिपटाये हुए 
है, किन्तु कभी तो उसे छोड़ना ही पडेगा | 

बहुमत ता अधिकार--देश के भीतर भी अधिकारी-अधिकृत 
का प्रश्न रहता है! बहुमतवाला दल शासन में होता है। वह 
अपने ही सिद्धान्ता को जनता-जनादेन की आवाज समभता है। 
दूसरे दलों की इेमानदारी और देशभक्ति पर भी सन्देह किया 
जाता है। बहुमत का अधिकार कभी-कभी दूसरे पक्ष के सत्य की 
उपेक्षा कराता है। किन्तु धमे-नीति यही है कि दूसरे दलों के सत्य को 
मान्यता दी जाय | मतदान का बहुबल बाहुबल ही होता है । यद्यपि 
अधिकांश में बहुमत ठीक होता है, तथापि वह ठीक ही हो, इसका 
निश्चित आश्वासन नहीं । बहुमत के अतिरिक्त हमारे पास सत्य 
की कसोटी भी नही, किन्तु हमारे नेताओं को चाहिये कि वे 
निरपेक्ष भाव से दूसरों की बात में जो सत्य के कण हों, उनको 
स्वयं ही प्रकाश में लायें। दूसरे दल के लोग प्राय” सत्य को 
अतिरज्ञित कर देते हैं, अथवा शासक दल की थोड़ी सी भूल से 
भारी ल्ञाभ उठाना चाहते हैं। यह ठीक होते हुए भी यह बात 
नही कि सत्य उनके पक्त में थोड़े बहुत अंश में भी न हो | सुशासित 
देश में न तो बहुमत वाले दल को अपने बहुमत के अधिकार से 
लाभ उठाना चाहिये और न अल्पमत या अल्पसंस्यक दल को 
अपनी क्षीणता और दुबेलता का अतिरंजित रूप दिखाकर विशेषा- 
धिकारो के नाम पर बहुसंख्यक दल को आतंकित करना चाहिये । 

ईश्वर को धन्यवाद है कि हमारे देश के दलों में विस्फोटक 
मतभेद नहीं है। वे एक-दूसरे को समभते है ओर समय पर 
सहयोग करने को तेयार रहते हैं । शासक दल भी दूसरे दलों के 
सत्य से नितान्‍नत बेखबर नही है, किन्तु एक-दूसरे का पक्ष समझने 
के सक्रिय प्रयत्न नही हो रहे हैं। व्यक्ति से दल बड़ा है और दल 
से देश बड़ा है, इस बात का लोग कम ध्यान रखते है। कभी- 
कभी मिथ्या स्वाभिमान भी सत्य की स्वीकृति मे बाधक होता है । 

राज्य और व्यक्ति-यद्यपि राज्य अपने शासनाधिकार से 
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उयक्ति को शासित कर सकता है; तथापि शासनाधिकार की 
सीमाएँ हैं और व्यक्ति की स्वतन्त्रता फी भी सीमाएँ हैं । शासना- 
घिकार को वेयक्तिक स्वतन्त्रता का एक उचित सीमा के भीतर 
मान करना चाहिये और व्यक्ति को अपनी रबतन्त्रता को सीमित 
रखकर शासनाधिकार की रक्षा करनी चाहिये। कुछ राज्य वेय- 
क्तिक रब॒तन्त्रता का बिलकुल ध्यान नहीं रखते | वे अपने अधिकार 
के बल पर व्यक्ति से उसकी इच्छा के विरुद्ध भी काम कराने को 
तैयार रहते हे। (लड़ाई के दिनो में अनिवायें भर्ती के समय 
वेयक्तिक स्वतन्त्रता का प्रश्न उठता है। अखबारों पर सेंसर लगाने 
में भी बेयक्तिक रव॑तन्त्रता का प्रश्न आता है।) व्यक्ति भी कभी- 
कभी अपनी स्वतन्त्रता के अधिकार का दुरुपयोग करते हुए देश- 
हित का खयाल नही रखते ह। करों के सम्बन्ध में भी राज्य और 
व्यक्ति के अधिकारों का प्रश्न आता है। व्यक्ति को स्वार्जित घन 
पर पूर्ण अधिकार है | किन्तु यदि सरकार न ले तो शासन-प्रबन्ध 
हॉ से चले ? ओर यदि शासन-प्रबन्ध के नाम पर व्यक्ति की 
सारी सम्पत्ति हड़प ले तो व्यक्ति को क्‍या लाभ ? 
यहाँ पर भी अधिकारी और अधिकृत का प्रश्न आता है। 
इस क्षेत्र में भी एक-दूसरे के दृष्टिकोश को समभने की आवश्यकता 
है। नीति और न्याय का पक्ष प्रबल होना चाहिये, न बहुमत के 
सामान्य अधिकार का और न अल्पसंख्यकों के विशेषाधिकार का । 
यदि राज्य और व्यक्ति अपने-अपने कतेख्यों का भी ध्यान 
रखें तो यह प्रश्न इतना उम्र न होने पाये। व्यक्ति-व्यक्ति के 
अधिकारों की सीमाएँ हं। व्यक्ति और राज्य के अधिकारों की भी 
सीमाएँ हे और राज्य-राज्य की सलाह ओर सहायता की 
भी परिमिति है। इन सीमाओं की स्वीकृति शान्ति की ओर 
अग्रसर होना है'। कभी-कभी सहायता के नाम पर स्वतन्त्रता का 
रण कर लिया जाता है । सहायक को कुछ अधिकार अव॑श्य 
मिल जाते हु, इस बात का ध्यान सहायता लेने वाले को रखना 
चाहिये; किन्तु सहायता देने वाले का भी यह नेतिक कतेव्य है' 
कि वह सहायता के आधार पर प्राप्त अधिकारों की सीमा का 
अतिक्रमण न करे | अमरीका आदि सम्पन्न देशों को इस नीति का 
ध्यान रखना आवश्यक हे । 
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जाति ओर वर्ण्मेद--गोरी और र॑गीन जातियों का भेद तो 
कुछ उम्रता के साथ यूरोपीय देशों में चल ही रहा है। वहाँ तो 
वरण-भेद राजनीतिक अधिकारों में भी भेद डालता है। भारत में 
राजनीतिक अधिकारों मे तो व के आधार पर आजकल कोई 
भेद नहीं है, किन्तु सामाजिक ज्षेत्रों में यह भेद अब भी बना 
हुआ है। इस भेद को बनाये रखने के लिये कई आश्रय पकड़े जाते 
हैं। कभी तो कहा जाता है कि उनका रहन-सहन इतना अच्छा 
नहीं कि बराबरी का व्यवहार किया जाय ( किन्तु इसके लिये यह 
नहीं सोचा जाता कि रहन-सहन के अच्छे न होने का उत्तरदायित्व 
हम ही तथाकथित उच्च वर्णों पर है); कभी कमेवाद का सहारा 
लिया जाता है और तथाकथित निम्न जातियों के सम्बन्ध में अब 
भी कहा जाता है कि पिछले जन्मों के फल के कारण उन्होंने नीच 
योनि में जन्म लिया है, अब उस व्यवस्था को उन्हें सहरष स्वीकार 
करना चाहिये। किन्तु ऐसे लोग जब बीमार पड़ते हैं; तब वे कमे- 
वाद के आधार पर सनन्‍्तोष नहीं करते और डाक्टरी सहायता के 
लिये व्यग्र हो उठते हैं। जिस प्रकार रोगी को डाक्टरों सहायता 
देना हमारा कतंव्य है, बेसे हो दलित वर्गों को ऊँचा उठाना भी 
हमारा कतेव्य है। जो लोग उच्च वगे के हैं वे निम्न वगे के लोगों की 
कठिनाइयों और उनके द्वारा सह्े जाने वाले अपमानों का ठीक 
अनुमान नहीं कर सकते हैं--जाके पाँय न फटी बिवाईं, सो का 
जाने पीर पराई। यहाँ सी दूसरी ओर की बात जानने की 
आवश्यकता है । 

उच्च वश के लोग समाज से प्राप्त उच्चता के अधिकारों को 
नहीं छोड़ना चाहते हैं। वेसे चाहे होटलों में मांस-मद्रा का 
सेवन करलें, किन्तु नीच वर्ण के यहाँ खाना नहीं खायेंगे और पान 
ओर पानी तक न स्वीकार करेंगे। चोरी, जुआ, व्यभिचार आदि 
इतने बड़े पाप नहीं समझे जाते जितने जाति-पाँति के नियसों के 
उल्लंघन । । जूतों से स्थान अपवित्र नहीं होता, किन्तु किसी के 
रोटी रख देने से स्थान में छूत लग जाती है । उच्च वर्ग के लोगों 
को अधिकार है कि तथाकथित नीच वर्ग के लोगों को डॉट सकें । 
इस अधिकार को वे नहीं छोड़ना चाहते। दूसरों को अपमानित 
करने को ही वे अपनी उच्चता का अमाणपतन्न समभते हैं। ऐसे 
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लोगों के खिलाफ कानूनी अधिकार ग्राप्त करना उचित नहीं है। 
कानूनी अधिकार से प्राप्त समता में वह आनन्द नहीं, जो प्रेम- 
प्रद्त समता में है। हमको उस प्रेम की समता का उपदेश और 
प्रचार द्वारा प्रयन्न करना चाहिये । 
यद्यपि आज ऐसा समय आ गया है जब नोकर मालिक से 

सगवे कह सकता है--तुमसे हमको बहुत हैं हमसे तुमको नाहि' 
तथापि अब भी मालिक की स्थिति नौकर से कुछ ऊँची है। नौकर 
की स्थिति पुराने जमाने में भी कुछ अच्छी न थी | इसका प्रमाण 
हमको नीचे के श्लोक में मिलता है जो नौकर को ही लक्ष्य 
करके लिखा गया मालूम होता है-- 

मौनान्मूक: प्रवचनपदुश्चाठुली जल्पको वा 

ध्ृष्ट: पाश्व वसति च तंदा दूरतश्चा प्रगल्भः | 

शान्त्या भीरुयेंदि न सहते प्रायशों नाभिजातः 

सेवाधम: परमगहनो योगिनामप्यगम्यः ॥ 
नौकर यदि मौन रहे अथौत्‌ ज्यादे न बोले तो उससे कहा जाता 
है कि गूंगा है क्या, और यदि बातचीत में होशियार हो तो 
उसे खुशामदी या वातून कहा जाता है। यदि बिलकुल पास रहे 
तो कहा जाता है कि बड़ा ढीट है, हरदम सिर पर चढ़ा रहता 
है, यदि दूर रहे तो कह्दा जाता है कि अनुत्साही है, कामचोर 
है। यदि वह शान्त रहे, ती डरपोक कहा जाता है और यदि 
बात को न सहे, तो कहा जाता है कि नीच हे, जवाब पर जवाब 
देता हे । सेवा-पर्म बड़ा कठिन हे, योगियों के लिये भी 
अगस्य है। 

वास्तव में नौकर को मालिक से भी अधिक संयमी और 

सनन्‍्तुलनशील बनना पड़ता है। उत्तर देने वाले नौकर को इतना 
ही खतरनाक बताया गया है जितना कि “ससर्प गृहे वासो” । 
बेचारे नोकर को सच्चे योगी और सन्‍त की भाँति सुख-दुःख, 
मान, अपमान, शीतोष्णादि इन्हों से ऊपर उठना पड़ता है-- 
“दून्दातीतो विमत्सर:। गोस्वामी तुलसीदासजी महाराज जिस 
सन्‍्त-स्वभाव को श्री रघुनाथ ऋपालु कृपा ते” प्राप्त करना चाहते 
थे; वह बेचारे नोकर को सहज में ही प्राप्त हो जाता है.। अन्तर 
केवल इतना रहता है कि ज्ञानी ओर भक्त ज्ञान द्वारा 'परुष बचन 
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अति दुसह खबन सुनि तेहि पावक न दृहोगो। विगत भान सम 
सोतल मन””““”परिहर देह जनित चिता, दुख-सुख समचुद्धि 
सहांगो।। ( विनय पत्रिका १७२ ) की स्थिति प्राप्त करता है और 
नाकर को सजबूरों ओर सम सीतल्न मन! तो नहीं कभी-कभी 
तप्त मन से इसे प्राप्त करना पड़ता है। नौकर को भी वेदान्तियों 
को भॉति यथा-ज्ञाभ-संतोष का ब्रत धारण करना पड़ता है, 
किन्तु उसके लिये मजबूरी का नाम सत्र है” लोकोक्ति अधिक रूप 
में चरिताथ होती है। कभी-कभी उसका सन्तप्त मन अद्धे-अस्फुटित 
शब्दों में अपनी अभिव्यक्ति भी चाहने या करने लगता है । 
तभी बह क्तध्न', बेअद्ब', 'गुस्ताख' ओर नमकहराम” आदि 
पद्वियों से विभूषित किया जाता है.। 
सारे नियम और सदाचार की सारी पाबन्दियों नौकर से 
अपेक्षित होती हैं। उससे अपने से अधिक बुद्धिमान और संयमी 
होने की आशा की जाती है। उसकी भूले अक्षम्य समभी जाती 
हैं। हुक्म ओर निधोरित कायक्रम की सोमित्र-रेखा से अणु मात्र 
भी विचलित होने की स्वतन्त्रता उसे नही रहती। जिस काम को 
वह स्वयं करता है, वही गर-जरूरी हो जाता है | जरूरी और 
गर-जरूरों के मानदण्ड हर वक्त बदलते रहते हँं। उसका एक 
स्वामी नहीं होता; घर का छोटा सा व्यक्ति भी उसका स्वामी 
होता है ओर सबके काम जरूरों होते हैं। आदेशों के संघष में 
वह बेचारा किकतेव्यविमूढ़ होकर रह जाता है। मालिक का 
आतंक इतना छाया रहता है कि मूह की बात मुँह में ही रह 
जाती है. । स्पषष्ठ न कहने के लिये वह दोषी ठहराया जाता हे, 
किन्तु मालिक यह नही सोचते कि यह उनकी डॉट-फठकार का 
दोष है. कि वह निर्भोकता से अपनी बात नहीं कह पाता है। 
यदि वह साहस बठोरकर अपने दु'ख-सुख की बात कहता है 
या कभी उद्दरडता से जवाब दे देता है तो उसे ही दोषी ठहराया 
जाता है| इसमें सी मालिक का ही दोष है । 
सालिकों को चाहिये कि वे कामों के बढ़ाने में गुणन-क्रिया 
का जो सदा अभ्यास करते रहते हैं, उसे छोड़े | पे दिन आते 
हैं, तब बेचारे नोकर पर इतना काय-भार बढ़ जाता है कि पे 
डसके लिये अभिशाप बन जाता है। मालिकों को चाहिये कि वे 
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कभी-कभी गुणन-क्रिया का पाठ भूलकर भाग और बाकी 
का भी पाठ पढ़ा करें। स्वयं ही नोकर का हाथ 
बटाया करें, जबान चलाने के लिये हाथ भी चलाया करें, 
नौकर को मारने के लिये नहीं, काम करने के लिये । में यह नहीं 
कहता कि नोकर को डॉटा-फटकारा न जाय । अवश्य डाँठा- 
फठकारा जाय किन्तु अपराध के अनुपात में । डॉटे तो एक ही 
आदमी, न कि सारा घर का घर उसके पीछे पड़ जाय। एक ही 
बात को बार-बार घंटे भर तक कहने में कुछ अधिक बल नहीं 
आता, वरन्‌ उसकी प्रतिक्रिया नौकर पर बुरी होती है। नौकर 
पर तो बुरी होती ही है, किन्तु नौकर के सुधारने के विफल उद्योग 
में अपने में ककेशता, कठोरता, प्रगल्भता और दम्भ के बीज 
बोकर अपने तथा बाल-बच्चों के स्वभाव को खराब कर लेना होता 
है । इसके अतिरिक्त हरदम नोकर पर चिल्लाते रहने में घर के 
वातावरण का स्वर-साम्य दूषित होकर कलहपूर्ण सा लगने 
लगता है | लड़के-बच्चों में, मिथ्याधिकार और अनुचित श्रेष्ठता 
की भावना आ जाती है। इसमें नौकर का नहीं; अपना ही 
नुकसान होता है। कलहपूण, अशान्त वातावरण में घर की सारी 
सांस्कृतिकता ओर कलामयता नष्ट हो जाती है और वित्तोपाजन 
के कार्यकौशल में अन्तर पड़ने लगता है । 

में यह नहीं कहता कि नौकर निर्दोष, दूध के धोये होते हैं । 
नौकर चोरी करते हैं, भूठ बोलते हैं (यदि माल्रिक लोग डाँट- 
फटकार का आतंक कम कर दें तो नौकर लोग कम भूठ बोलें) 
ओर मात्रिक को सौदा-सुल्फ खरीदने में धोखा भी देते हैं। 
मालिकों को चाहिये कि वे बड़ी-बड़ी बातों पर अवश्य ध्यान दें। 
वे सचेत भी रहें, किन्तु छोटी-छोटी बातों में संदेह-बुद्धि प्रकट 
करके नौकर के स्वाभिमान को आधात न पहुँचायें। मालिक यह 
भी सोच लिया करे कि वे स्वयं कितने ईमानदार हैं। बड़े आदमी 
रुपये-पेसे की तो कम चोरी करते हैं किन्तु सरकारी चीजों से 
काफी और अनुचित लाभ उठाते हैं। निजी काम के किये दौरे 
का अवसर निकालते हैं, सरकारी मोटरों मे बन-भोज को जाते 
हैं और कभी-कभी गगा-स्नान भी कर आते हैं। अपना काम तो 
ईमानदारी से पचास प्रतिशत लोग भी नहीं करते हैं। जिन बॉटों 
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से वे अपने काम को तोलते हैं, उन्हीं बाँठों से नौकर के कामों को 
तोलें। मालिक और नौकर सापेक्ष शब्द हैं। मालिक भी दूसरों 
के नौकर होते हैं। उन्हें सदा यह ध्यान रखना चाहिये कि 
“आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ | 

नोकरों को भी यह समभाना चाहिये कि नित्य मालिक 
ढूंढने के प्रयोग करना ठीक नहीं । 'दूर के ढोल सुहावने लगते हैं 
“घर-घर मिट्टी के चूल्हे हैं! जिसके यहाँ जितने दिन वे अधिक 
रह लेते हैं उतने ही वे मालिक की प्रकृति से परिचित हो जाते 
हैं ओर मालिक उनकी प्रकृति से। मात्रिक भी मनुष्य होते हैं, 
उनको भी नोकर के प्रति मोह है। स्वामी और नौकर का सम्बन्ध 
पारस्परिक आदान-प्रदान का है। गोस्वामीजी तो दास्य-भाव 
की ही भक्ति चाहते हैं किन्तु उनके स्वामी भी करुणानिधान हैं । 
हमको भी करुणानिधान बनना चाहिये । श्री रामचन्द्रजी ने अपने 
को हनुमानजी का ऋणी कहा था | 

पति-पत्नी -पति-पत्नी का प्रेम और सौहाद का सम्बन्ध है, 
किन्तु इसमें भी अधिकारी और अधिकृत का प्रश्न उठ खड़ा होता 
है और पजञ्ञा पतिदेव का ही भारी रहता है। सदाचार के सारे 
बन्धन श्षियों के लिये ही होते हैं । बहुत सी ज्लियों बेचारी रोटदी- 
कपड़े के नौकर की तरह काम करती हैं । पति के दाम्पत्य अधिकार 
ओर बच्चों के रोने के वास्सल्य अधिकार की दो रज्जुओं से मंथित 
होकर रई की साँति वह इधर से उबर घूमती रहती हैं। गुप्तजी ने 
ठीक ही कहा है-- 

अबला जीवन हाय तुम्हारी यही कहानी। 
आँचल में है दूध और आँखों में पानी ।॥। 

ऑचल का दूध वात्सल्य का प्रतीक है और आँखों का 
पानी दाम्पत्य-प्रेम का। दोनों ही (सहज अपावन नारि (१) को 
पावनता अ्रदान करते हैं। स्ली ओर पुरुष का सम्बन्ध पारस्परिक 
आत्मसमपेण का हैं; अधिकारी और अधिकृत का नहीं। यह 
पुरुषों का स्वार्थ हैँ कि इस पावन सम्बन्ध को अधिकारी और 
अधिकृत का सम्बन्ध बना लिया है। समाज के कल्याण और 
विकास के लिये वे दोनों सहयोग के बन्धन में बँधते हैं। दोनों 
ही एक-दूसरे को नियंत्रित रखने का समान अधिकार रखते हें । 
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यह नियंत्रण प्रेम का नियंत्रण है--जल का नहीं। दोनों एक-दूसरे 
के आदर्शो और कठिनाइयों को समझे और उसके अनुकूल अपना 
जीवन ढालें तो भू पर रत्रग उतर सकता है। यदि नीचे लिखी 
बातें हों तो शृहस्थाअरम धन्य बन जाता है-- 
साननदं सदन॑ सुताश्च सुधिय. 
कान्ता मनोहारिणी, 
सन्मित्र सुधनं स्वयोषिति रति: 


सेवारताः सेवकाः । 

आतिथ्य॑ सुरपूजनं प्रतिदिन 
मिथ्टान्नपान गृहे, 

साधो: संग उपासना च सतत 
न्‍्यो ग्रहस्थाश्रम: ॥ 


अथोत्‌ जहाँ सुन्दर आनन्दपू्ण घर हो, बुद्धिमान लड़के 
हों और सुन्दर सखी हो ( कही-कहीं “प्रियवादिनी' पाठ है ); अच्छे 
मित्र हों, इमानदारी से कमाया हुआ घन हो, अपनी रत्री से प्रेम 
हो, नौकर सेवापरायण हों ( नौकर को भी अच्छे घर में स्थान 
दिया गया है, उसको सेवापरायण बनाना सालिक के सद्व्यव- 
हार पर रहता है' ), घर मे अतिथि-सत्कार हो, देव-पूजन होता 
हो ( पवोादि मनाये जाते हों ) और नित्य मिश्टान्नपान होता हो 
( उन दिनों शायद इतने मधुमेही लोग न हों! ), साधुओं की 
संगति हो और हमेशा उपासना-भजन-कीतेनादि चल्लता रहे, बहा 
का गृहस्थाश्रम धन्य है । 

पिता-पृत्र-सन्तान किसी सिलसिले के जांरी रहने को कहते 
हैं।पिता और पुत्र का सम्बन्ध समाज की स्थिति और उन्नति के 
क्रम का प्रतीक है| पुत्र प्रगतिशील है तो पिता उस प्रगतिशीलता 
को सन्तुल्षित रखता है। पिता पुत्रों पर अपना स्वाभाविक शास ना- 
धिकार समभते हैं । पिता को पुत्रों की शिक्षा और भमरण-पोषण 
का अधिकार है तो शासन-अधिकार भी होना तकेसंम्मत है, किन्तु 
यह अधिकार अधिकारी और अधिकृत के सम्बन्ध में नहीं बदल 
जाना चाहिये । पिता पुत्र का शासन अपने हित में नहीं पुत्र के 
हित में करे और जेसे-जेसे पुत्र बढ़ा होता जाय, वह हित-अनहित 
की परख को पुत्र पर छोड़ता जाय। पुत्र प्रायः जवानी की उमंग 


के | 
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में इस अधिकार का दुरुपयोग कर बैठते हैं; इसलिये पिता को 
चाहिये कि मित्रवत्‌ पुत्र को सन्‍्मागे दिखाता रहे। पुत्रों को भी 
अपने माता-पिताओं के अनुभव; बुद्धि और सदाशयता पर 
विश्वास करना चाहिये | 'कुपुत्रो जायते क्वचिद॒पि कुमाता न 
भसवति |! सन्‍्तान को यह चाहिये कि जितना ऊपर से अधिकार 
ढीला किया जाय उतना वे आत्मसंयम से काम ले । पिता और 
पुत्र का भय का सम्बन्ध न हों; प्रेम का सम्बन्ध हो। पिताओं को 
चाहिये कि वे अपने पुत्रों को आतंकित न रखे; उनको भय की 
प्रीति न सिखायेँ वरन्‌ प्रीति का भय सिखाये। लड़कों के स्वाभि- 
मान, उनकी अपनी स्फूर्ति से काये करने की क्षमता और हिताहित- 
चिन्तन की योग्यता को उचित स्वतन्त्रता देते हुए बढ़ायें। अधिक 
बंधन में रखने की प्रतिक्रिया भी बुरी होती है और ये सद्गुण 
भी नष्ट हो जाते हैं। 

सास-बहू--सास-बहू का सम्बन्ध पिता-पुत्र के सम्बन्ध से 
कुछ भिन्न होता है.। पुत्र चर का अंग जन्म से ही होता हैं और 
बहू विवाह से घर काअंग बन जाती है। वह अपने घर का 
दुलार-प्यार छोड़कर पति के घर का अंग बनने आती है । 
इसलिये पुत्र से भी अधिक वह दया और वात्सल्य की अधि- 
कारिणी बननी चाहिये; किन्तु होता उल्टा है। रवभावतः अवस्था 
में बड़ी होने के कारण सास अधिक सेवा की अधिकारिणी है। 
सास का घर का स्वामित्व भी अधिक काल्व्यापी है; किन्तु 
दुर्भाग्यवश सासें उस अधिकार को चिरस्थायी समझ बेठती हैं। 
उनकी आयु क्षीण होती जाती है। यह अधिकार सदा उनके 
पास नही रहेगा। वे तुलसीदासजी से शिक्षा नहीं ग्रहण करती-- 
“अन्तहु तोहि तजेगे पामर तू काहे न तज अबही ते! सास-बहू में 
अधिकार लिप्सा तो इतना संघर्ष का कारण नहीं होती, किन्तु 
सासों को पुत्र के प्रेम से वंचित होजाने की आशंका सताने लगती 
है। यह शंका बहुत अंश में तो निमूल होती है और यदि 
वास्तविक भी हो तो उसकी परवाह न करनी चाहिये । इसी 
आशंका से सास-ससुर' अपना-अपना अधिकार जमाये रखना 
चाहते हैं। जितना अधिकार चाहा जाता है, उतना ही अधिकार 
कम मिलता है और जितना अधिकार छोड़ा जाता है उतना ही 
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अधिक मिलता है। पुत्र-पुत्रवधू को सी चाहिये कि वे माता-पिता 
को सम्मान से रखें, उनको स्वयं ही अधिकार सॉंपते रहें और 
बड़ों को चाहिये कि वे अधिकार का क्रमशः विसजेन करते जाये। 
पिता और पुत्र, माता और पुत्र, सास और बहू दोनों ही पक्त के 
लोग त्याग के साथ भोग की शिक्षा ले; दोनों एक-दूसरे की कठि- 
नाइयों को समझें और प्रेम-पूवेक गाहेस्थ्य-धर्म का पालन करें । 

पुत्र और पुत्रवधू अपनी प्रगतिशीलता को अपने बड़े-बूढ़ों 
पर न लादें। वे सोचें कि जिस पर उन्होंने सारा जीवन व्यत्तीत 
किया है, उसमें वे आमूल-चूल परिवतेन नहीं कर सकते हैं । 
पुत्र और पुत्रवधू से यह अपेक्षा की जाती है. कि वे यथासम्भव 
उनके आदर्शों का पालन करें और कम' से कम उनके भावों को 
आधात न ॒पहुँचायें। इसी के साथ बड़ों को चाहिये कि वे सोचे 
कि दुनिया परिवतेनशील है। थे जिस संरकृति का प्रतिनिधित्व 
करते हैं वह भी ठेठ वेदिक या तज्रेतायुग की संस्कृति नहीं है । 
युवक-युवतियों का समय के प्रवाह में पड़ना स्वाभाविक है । 
किन्तु वे इतने न बह जायेँ कि सारी जातीयता खो बेठें और 
अपना अस्तित्व ही मिटा दें। गति के साथ संयम और स्थिति- 
रक्ता दोनों ही आवश्यक हैं। प्राचीन स्थिति की रक्षा करते हुए 
जो गति होती है उसी में तारतम्य रहता हे; नही तो उच्छूल्ललता 
आ जाती है। 

अन्य क्षेत्र-व्यापारिक और औद्योगिक क्षेत्रों में भी यह 
प्रश्न उतना ही गम्भीर है, जितना कि और क्षेत्रों में | मिल-मालिक 
और मजदूर की समस्या चिरकाल से चली आ रही हे । समाज 
में उत्पादन के लिये दोनों ही आवश्यक हैं | दोनों का अपना-अपना 
बल हे। दोनों पक्ष के ज्ञोग एक-दूसरे को अपने पर आश्रित 
समभते हैं. किन्तु दूसरे के आभार और योग के महत्व को भूल 
जाते हैं। यदि दोनों पक्ष देश और जनता के लिये अपने उत्तर- 
दायित्व का अनुभव करें तो संघर्ष किसी मात्रा में कम हो सकता 
है। मिल्न-मालिकों को त्याग के साथ भोग की शिक्षा लेनी चाहिये। 
मजदूर अपनी गरज से काम करने आते हैं, किन्तु उनकी गरज 
का लाभ उठाना या उसके कारण दबाना पाप हे। गरज 
मिल-मालिक की भी उतनी हे जितनी कि मजदूर की । दूसरे की 
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गरज का अनुचित लाभ उठाना मानवता के विरुद्ध हे। वस्तुओं 
के खरीदने अथवा रिवशा वाले की मजदूरी देने में उनकी आपस 
की प्रतिद्वंद्धिता से लाभ उठाना एक दूषित मनोवृत्ति है । 
सन्‍त विनोबा का कहना हे कि शुद्ध खादी के लिये यही 
अगवश्यक नहीं कि वह हाथ को कती और बुनी हो, वरन्‌ उसकी 
उचित मजदूरी भी दी गई हो। हम दूसरों की बेबसी से लाभ 
उठाकर मजदूर या नौकर की मजदूरी कम करके या छोटे 
दूकानदार से ल्ड़-ऋगड़कर दो-चार पेसे बचा लें और दूसरे का 
जी दुखायें या उसे कठिनाई में डाले तो इसको न्याय नहीं कहा 
जायगा। इसके अतिरिक्त हमको सदा ध्यान रखना चाहिये कि 
धन की अपेक्षा जन का अधिक महत्व है । 
में आयों का आदशे बताने आया । 
जन सन्मुख धन को तुच्छ बताने आया ॥ 
(साकेत, अष्टम सगे) 
[ साप्ताहिक हिन्दुस्तान” (५ व १६ दिसम्बर, १६५४) ] 


-सदतमकनताथया! शक्ति! दरइएाममपफाक (सफाफमततरेसनतय 
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गांधीवाद जगत में आया के मानवता का नव सान ; 

सत्य अहिसा से मनुजोचित नव संरक्ृोति करने निमोण | 

गांधीवाद हमें जीवन पर देता अन्तगंत विश्वास ; 
मानव की निस्सीम शक्ति का उसमें मिलता चिर आभास । 
--पन्‍्त 
प्राचीन की आधार-शिजल्ा पर ही नवीन के भव्य भवन का 
निर्मोण होता है। कोई विचार नवीन नहीं होते, उनकी जड़ें 
प्राचीन विचारधारा में निहित रहती हैं । समय और परिस्थितियों 
की क्रिया-प्रतिक्रिया के कारण विचारों का विकास होता है। 
विकास में अव्यक्त बात व्यक्त की जाती है। सच्चा विचारक और 
द्रष्टा समाज के बिखरे हुए भावों को एकत्र कर उनको रूप-रेखा 
प्रदान करता है । उसकी मौलिकता इसी में रहती हे कि उसकी 
सूक्ष्म दृष्टि समय की गति को रेडियो के ग्राहक यन्त्र की भाँति 
पकड़ लेती हे और रेडियो के ध्वनि-विस्तारक यन्त्र की भाँति वह 
उसको मुखरित कर देता हे। नेता जनता-जनादन का मुख होता 
है। गांधीजी भारतीय परम्परा में पले थे, उनका घराना एक 
धमनिछ वष्णव घराना था । गांधीजी भारतीय संस्कृति में पूर्णतया 
दीक्षित थे। वे भारत की धार्मिक प्रकृति से परिचित थे और समय 
की आवश्यकताओं से उनका हृदय ग्रतिस्पन्दित होता था। उन 
दिनों असमानताओं का साम्राज्य था। हमारे जातीय जीवन में 
अवशो-सवर्ण की असमानताएँ थीं और गोरे-कालों का भी भेदभाव 
था । गोरे-काले की समस्या उम्र रूप से उनके सामने आयी थी 
ओर उन्होंने उसके कारण कष्ट भी सहे थे | वे सच्चे वेष्णब जन 
थे और पराई पीर को जानते थे । 'वेष्णब जन तो तेने कहिये जे 
पीड़ पराई जाणे रे !! उनका हृदय वेसे ही सहानुभूतिशील था, 
फिर उनके पेरों में भी बिवाई फट चुकी थी। उनके लिये ऐसी 
बात न थी कि कहा जाय जाके पाँय न फटी बिवाई, सो का जाने 
पीर पराई ।' गांधीजी अपने समय की समस्याओं से पूर्णतया परिचित 
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थे। वे परिचित ही नहीं थे किन्तु पर-दुःखकातरता ने उनको उन 
समस्याओं के हल करने के अथे पूरी-पूरी संत्रग्नता और तत्परता 
प्रदान करदो थी। उनके सिद्धान्तों की रूप-रेखा दक्षिण अफ्राका 
में हो तेयार हो चुको थी। 'हारिये न हिम्मत बिसारिये न राम' 
की साहसिकता लेकर वे भारतीय राजनीति में आये | 
वे आन्दोलन अवश्य करते थे किन्तु उनका आन्दोलन सत्य 
ओर अहिंसा पर अवलम्बित था। सत्यमेव जयते! और “अहिसा 
परमो धर्म”! के पाठ को उन्होंने औपचारिक रूप से ही नहीं पढ़ा 
था वरन उसको हृदयज्लम करके अपने जीवन और भारतीय 
राजनीति का मूतमंत्र बनाया था। उन्होंने राजनीति को कूटनीति 
न बनाकर धमनीति का रूप दिया था। जिस न्याय की तुल्ला से 
उन्होंने विदेशी शासन को तोला था उसी से भारतीय समाज की 
जिषमताओं को भो तोलज्ला। तभी उन्होंने अद्धुतोद्वार को ब्रिटिश 
शासन-पुक्ति से भो अधिक महत्व दिया। रंग को विषमता यदि 
हमको ममसेदिनी प्रतीत होती है तो व की विषमता अवर्णों 
को भी बेसी ही प्रतीत होती होगी। “आत्मनः प्रतिकूज्ञानि परेषां 
न समाचरेत्‌' गीता ग्रतिपादित उनकी आत्मौपम्य दृष्टि ने उनको 
हरिजनों का पक्ष लेने को प्रेरित किया। चरित्र-निर्मोण को 
उन्होंने राष्ट्रनिमोण का मुख्य अंग समझा। महात्मा गांधी ने 
राष्ट्रनिमोण और चरित्र-निर्माण के अथे एकादश ब्रतों के पालन 
पर आग्रह किया। वे ब्रत इस प्रकार हैं. :-- 
अहिसा सत्यमस्तेय॑ ब्रह्मचय असंग्रहः 
शरीरश्रम अस्वादः स्वेत्र भय वज्जनः 
सर्वेधर्मी समानत्व॑ स्वदेशी स्पशेभावना 
हि एकादश सेवा विनम्नत्वे त्रत निश्चये । 
इनमें अहिसा, सत्य; अस्तेय (चोरी न करना ), ब्रह्म चये, 
ओर अपरिप्रह योगशाब्र में वशित यम हैं । 
“अहिसा सत्यमस्तेय ब्रह्मचयोडपरिग्रहाः या: ।' 
( योग सूत्र सा० आआ० ३० ) 
जैनियों में ये महात्रत के नाम से विख्यात हैं और बौदढ़ों 
में ये पंचशील कहलाते हैं । 
इन ब्रतों की प्रतिष्ठा प्रथक रूप से भी शाद्लों में मिलती है । 
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श्र 


अहिंसा को महिमा जन, बोद्ध, वेष्णव सभो सम्प्रदायों में है । 
अहिंसा को परम धम कहा है। अहिंसा धर्म की ही न होनी 
चाहिये वरन्‌ मन ओर वाणी की भी | तभी क्षमा और प्रिय भाषण 
का इतना महत्व है। 'जीओ ओर जीने दो” भारतीय राजनीति का 
मूलमंत्र रहा है। ठाकुर कवि ने कहा है “विध के बनाये जीव 
जेते हैं, जहाँ के तहॉँ खेलत फिरत तिन्हें खेलन फिरन देव ।” 
'सत्यमेव जयते नानृतम” की बात सभी जानते हैं| कबीर 
ने भी कहा है--साँच बरोबर तप नहीं कूठ बरोबर पाप, जाके 
हृदय साँच है ताके हृदय आप / यह सत्य पूरे जीवन का 
सत्य है। मनसा, वाचा, कमंणा सत्य का पाज्नन करना ही 
सच्चा सत्य हैे। कथनी ओर करनी एक होना चाहिये । कबीर ने 
कहा हे-- 
करनी बिन कथनी कथे, अज्ञानी दिन रात। 
कूकर ज्यों भूकत फिरे, सुनी सुनाई बात।॥ 
चाणक्य नीति में कहा है कि महात्माओं का मन, वचन और 
कमे एक होता है--“मनस्येक॑ वचस्येक॑ कमेश्येक॑ महात्मनम्‌! । 
कविकुल चूणामणि गोस्वामी तुल्सीदासजी कथनी और 
करनी के एक होने को भगवान्‌ की कृपा की कसौटी मानते हैं-- 
तुम अपनायो हों तबेही परि जानि हो। 
गढ़ि गुढ़ि छोलि छाल कूंद की सी भाई बातें । 
जेसी मुख कहो तेसी जीय जब प्रानि हों ॥ 
( कवितावली, उत्तर काण्ड; 5२ ) 
अस्तेय को (चोरी न करने को ) मनु महाराज ने धमे के 
दस लक्षणों में गिनाया हे-- 
धृति: क्षमा दमो5स्तेय शौचमिन्द्रियनिग्रह:ः । 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशक॑ धमलक्षणम ॥। 
( मनुस्यृति ६/६२ ) 
ब्रह्मचये ऊपर के गिनायें हुए धर्मों में इन्द्रिय-निम्नह के 
अंतगत है'। वास्तव में ब्रह्मचयं सब इन्द्रियों के निम्नह का प्रतीक 
है। इन्द्रिय-निम्रह से ही जद्यचये सम्भव हो सकता है. । 
अपरिप्रह का उपदेश इसावास्य उपनिषद्‌ के पहले ही मंत्र 
में दिया गया है। वह बतलाता है कि सारा संसार इश्वर से 
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व्याप्त है। सब उसी का है। त्याग करते हुए भोग करो। दूसरे के 
धन का लालच न करो | 
ऊँ इशावस्यमिदंसवे यत्किन्व जागत्यां जगत्‌। 
तेन त्यक्तेन भुल्लीथा मा ग्रधःकस्यरिवद्धनम्‌ | 
श्रीमदूभगवद्गीता में भी परिग्रह का त्याग बतलाया 
गया है-- 
अहंकार बल्ल॑ दप काम क्रोध॑ परिग्रहम्‌ | 
विम्युच्य निर्मेमः शान्तो ब्रह्म भूयाय कल्पते ॥। 
भारतीय जीवन में शारीरिक श्रम का विशेष महत्व है। 
सब काम को अपने हाथ से ही करने पर बल दिया गया है। 
अस्वाद भी इन्द्रिय-निश्रह का एक अंग है। गांधीवाद दूसरे को 
कष्ट देने की अपेक्षा अपने को कष्ट देना सिखाता है। शारीरिक 
श्रम मनुष्य को कष्ट-सहिष्णुता के लिये तेयार करता है। सेवा पममे 
के लिये भी शारीरिक श्रम आवश्यक हो जाता है। 
निर्भयता को भगवद्गीता में देवी सम्पत्ति के वर्णन में प्रथम 
स्थान दिया गया है--अभय॑ सत्वसंशुद्धि: (१६/१ ) | हिन्दू धर्म 
' सर्चेधमं-सम भाव के सम्बन्ध में बड़ा उदार रहा है । महिस्न स्तोत्र 
में लिखा है-- 
रुचीनां वेचित्र्याद्धजुकुटिल नानापथजुषां । 
नुणामेकी: गम्यरत्व॑ पयसापारणमिव || 
अथोत्‌ रुचियों की विचित्रता के कारण कोई सीधा रास्ता 
जाता है, कोई टेढ़ा जाता है। जिस प्रकार सब जल समुद्र को 
जाते हैं उसी प्रकार तुम सब मनुष्यों के गन्तव्य स्थान हो।! 
स्वदेशी स्वधर्म की भाँति चाहे खराब भी हो अधिक श्रेयस्कर है । 
अस्पृश्यता निवारण के सम्बन्ध में मतभेद हो सकता है किन्तु 
सच्चे एकात्मवाद में अस्पश्य कोई नहीं है । 
विद्याविनय संपन्ने ब्राह्मण गवि हस्तिनि । 
शुनि चेव श्वपाके च पंडिता: समदर्शिनः ॥--गीता 
अथोत्‌ विद्या-विनय से युक्त ब्राह्मण में, गाय में, हाथी में, 
कुत्ते में और चांडाल में पंडित लोग समदशों होते हैं । स्पश्येभाव 
को मानने वाले लोग कहते हैं यह परमाथे में ही सत्य है, व्यवहार 
में सत्य नहीं है। महात्मा गांधी परमा्थ और व्यवहार में कोई 
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भेद नहीं करते हैं | यदि मनुष्य वास्तव में समदर्शी है तो उसके 
लिये स्परश्यास्पश्य का भेद नहीं रहता है। हमें समता दृष्टि को 
सभी बातों में लगाना चाहिये । 
नम्रता भारतीय संस्कृति का एक विशेष गुण है। ब्राह्मण 
के लिये भी विनय को आवश्यक बतलाया हे--विद्याविनय 
सम्पन्ने' | विद्या की भी शोभा विनय में है--'विद्याविनयेन शोभते!। 
गांधीजी ने इन ब्रतों के अतिरिक्त क्षमा और अक्रोध को 
अपनाया था। ये मनु महाराज के बतलाये हुए दश धर्मों में ऊँचा 
स्थान पाते हैं | धम्मपद मे कहा हे-- 
अकोधेन जिने कोध॑ असाधुं साधुना जिने । 
अथोत्‌ क्रीधी को अक्रोध से और असाधु को साधुता से 
जीतना चाहिये। गांधीवाद भारत की आध्यात्मिकता पर 
आधारित है और वह मानवता का वह सन्देश लेकर आया था, 
जिससे प्रेरित होकर हमारे ऋषियों ने कहा था-- 
सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सनन्‍्तु निरामयाः। 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्विदूदुख भाग भवेत्‌॥ 
[ 'उत्तर प्रदेश पचायती राज्य (१५ अगस्त १६५४) | 
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विकास की आस भरा नवेन्दु सा, 
हरा-भरा कोमल पुष्प-माल सा। 
प्रमोद-दाता विमल प्रभात सा; 
स्वतंत्रता का शुचि पं आ लखा। 


आज का शुभ दिन भारत के राजनीतिक इतिहास में सबसे 
अधिक महत्व का हैं। आज ही हमारी सघन कलुष-कालिमामयी 
दासता की लौह शड्डलाएँ टूटी थीं। आज ही स्वतन्त्रता के 
नवोज्ज्वल प्रभात के दशेन हुए थे। आज दिल्ली के लाल किले पर 
पहली बार यूनियन जेक के स्थान में सत्य और अहिंसा का प्रतीक 
तिरह्वा कण्डा स्वतन्त्रता की हवा के मोंकों से लहराया था । आज 
ही हमारे नेताओं के चिरसंचित स्वप्न चरिताथ हुए थे। आज ही: 
युगों की परतन्त्रता के पश्चात्‌ शंख-ध्वनि के साथ जयघोष और 
पूर्ण स्वतन्त्रता का उद्घोष हुआ था| 

हमारी उदासीनवा--इतने महत्व और हर्षोल्लास के पुण्यप्र 
पर हमारा सबसे पहला कतेठ्य तो यही है कि हम अपने खोये हुए 
स्वाभिमान की पुनः प्राप्ति पर हे मनायें और अपने में स्वतन्त्रता 
के उत्तरदायित्व की नवचेतना जाग्रत करें, किन्तु हम अपने 
वेयक्तिक स्वार्थों में इतने जकड़े हुए हैं, अपने आर्थिक अभावों 
( जिनमें कुड कल्पित भी हैं ) की चेतना से इतने आक्रान्त हैं और 
दलबन्दी के दलदल में इतने फेँसे हुए हैं कि हम नेराश्य और 
विरक्ति के साथ कह बेठते हैं कि स्व॒राज्य जिसके लिये आया 
होगा उसके लिये आया होगा, हमारे लिये तो वही अभावों से 
भरा जीवन है। हम आपके अभावों की महत्ता को कम नहीं 
करना चाहते, हम आपके साथ यह भी कहने को तेयार हैं कि 
“भूखे भजन न होइ गोपाला', किन्तु हम यह नम्र निवेदन करना 
चाहते हैं कि रोटी के बिना जीवन-निवोह नही होता यह तो ठीक 
है, किन्तु मनुष्य केवज्ञ रोटी पर नहीं जीता, उसमें स्वासिसान भी 
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होता है। वेयक्तिक रवाभिमान से भी जातीय स्वाभिमान अधिक 
महत्व रखता है--सब ते अधिक जाति अपमाना'--किन्तु हमने 
उस जातीय स्वाभिमान की परवाह नहीं की। हममें राष्ट्रीयता की 
वह सामूहिक चेतना नहीं जो स्वराज्य से पहले थी | हमने अपना 
तादात्य भारत की आत्मा से नहीं किया है। सरकार चाहे जिस 
दल की हो भारत अपना है” यह चेतना सामूहिक रूप से न हमारे 
बड़े-बूढ़ों में आई है और न विद्याथियों मे । हम समष्टि की अपेक्षा 
व्यष्टि को अधिक महत्व देते हैं। भारत के गौरव को हम अपना 
गौरव नहीं समभते हैं | (मानों हि महतां धनम्‌” की बात को हम 
भूल गये हैं और याद भी है तो वेयक्तिक मान के सम्बन्ध में । 
हमारे कवियों ने अभावों की ओर अधिक ध्यान दिया है। 
स्वतन्त्र भारत के विस्तारोन्मुख क्षितिज को देखकर जो हृदय की 
युक्तावरथा आनी चाहिये वह उनमें बहुत कम मात्रा में आई है। 
जातीय चेतना जो रवराज्य से पहले थी उसमे वृद्धि होने की अपेक्षा 
मूल में भी हास दिखाई देता है। स्वतन्त्रता का पते आता है और 
चला जाता है, एक रस्म सी अदा हो जाती है। हमने अपने 
वेयक्तिक अभावों के कारण उसका मूल्य नहीं पहचाना है। हम 
उसका मूल्य स्वार्थंसिद्धि की भाषा में आँकते हैं | कुछ लोग सामू- 
हिक कष्टों से भी अवश्य दुखी हैं। ऐसी बात नहीं कि सब 
लोग वेयक्तिक अभावों से ही पीड़ित हों, किन्तु अन्धकार के 
साथ कुछ शुश्र ओर उज्ज्वल रेखाएँ भी हैं। उनकी ओर हमारा 
ध्यानों नहीं जाता है। बुराई की ओर हमारा ध्यान अधिक 
दाड़ता है। नई योजनाएँ चरिताथ हो रही हैं। उनमें चाहे 
अपव्यय हुआ हो, किन्तु सब धोका ही घोका नहीं। ऐसा कहना 
हजारों लोगों के परिश्रम और बलिदान पर पानी फेर देना होगा। 
भाखरा-नांगल बाँध केवल मायाजाल नहीं है | अन्न के अभाव के 
लिये सरकार की खूब बुराई हुई, किन्तु उसके दूर होने की स्थिति 
निकट आने पर किसी ने साधुवाद के दो शब्द भी नहीं कह्टे। 
कया यह सब सब्जबाग है? तेनसिंह द्वारा एवरेस्ट विजय पर 
हमसे एवं विद्यार्थियों मे वह उल्लास नहीं आया जो आना चाहिये 
ओर न साहसी कार्यो के लिये उससे इतनी प्रेरणा मिल्नी जितनी 
कि मिलनी चाहिये थी। हमारे कवि भी कुछ उद्ासीन से रहे । 
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विदेशी राजनीति की गति-विधि में जो सारत का हाथ है उस पर 
हम गव नहीं करते। हिन्द-चीन की विराम-सन्धि के निरीक्षण 
आयोग में भारत को जो अध्यक्षुता मिली उससे हम बीतरागी 
वेदान्तियों की भाँति अविचलित हैं, हर्षोल्लास की रेखा हमारे 
मुख पर नहीं | विदेशी बस्तियों पर वहॉ के निवासियों के अति- 
रिक्त उतना जन-च्ञोभ नही प्रकट हुआ जितना होना चाहिये। 
शिक्षा ओर विज्ञान के क्षेत्र में नये अनुसन्धान हो रहे हैं। अर 
शक्ति से भी हम ल्ञाभ उठाने का प्रयत्न कर रहे है। इन नवीन 
सम्भावनाओं से हमारे युवकों का मन प्रभावित नही होता । 
अभावों के अस्तिल से भी पं की खुशी-देश में अभाव है, 
असमानताएँ भी है, उनको भुलाया नहीं जा सकता, किन्तु हमको 
यह भी नही भूलना चाहिये कि दुनियां इतनी सम्पन्न नहीं है. कि 
सबके अभावों की समान रूप से पूति हो सके। वेकारी अवश्य 
है, किन्तु बेकारी गोस्वामी तुलसीदासजी के समय में भी थी-- 
खेती न किसान को भिखारी को न भीख, 
बनिक को बनिज न चाकर को चाकरी। 
जीविका-विहीन लोग सीदग्यममान सोचबस, 
कहें एक एकन सो 'कहाँ जाइ, का करी १? 
किन्तु यह हमारे लिये कोई सनन्‍्तोष की बात नहीं और 
से यह हसारी अकमेर्यता के लिये बहाना बनना चाहिये | इन 
अभावों के होते हुए भी जहाँ हम होली-दिवाली और ईद मना 
सकते हैं वहाँ इस राजनीतिक पव को भी हर्षोल्लास से मना 
सकते हैं । 
पव पर हर्षोल्लास से जातीय लाभ--राष्ट्रीय पर्व का मनाना 
कोरी भावुकता नहीं हैे। इस भावुकता का मूल्य है। भावुकता 
में संक्रामकता होती हे; संक्रामकता से वस्तु जनता की हो जाती 
है और फिर वह शक्ति का संचार करती हँ। विचार हमारी 
दिशा का निर्देशन कर सकते हैं, किन्तु कार्य-सम्पादन की प्रबल 
प्रेरणा और शक्ति भावों में ही निहित रहती है । भाव भी जब तक 
बेयक्तिक रहते हैं तबएक “एक चना भाड़ नहीं फोड़ सकता” की 
बात साथंक करते हैं। 'एकला चलो रे! की बात बुद्ध, ईसा, 
> मुहम्मद, कबीर, नानक, रबवीन्द्र ओर गांधी के लिये ठीक हो 
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सकती है। वे अकेले चल पढ़ते हैं और लोग उनके पीछे चलते हैं, 
फिम्तु बिना पीछे चलने वालों के उनकी वाणी भी बल्ल नहीं 
पकड़ती । इस जन-रस और जन-शक्ति को उत्पन्न करने के लिये 
इन राष्ट्रीय पर्वो का मनाना आवश्यक है। इनसे हमारे कार्यों में 
एक-ध्येयता आती है और वे गति पकड़ते हैं। हमारी बहुत सी 
योजनाओं में जो बल नही आने पाता वह इसी जातीय गये की 
भावना के अभाव के कारण हे | भ्रष्टाचार पर हम विजय नही 
पा सके हैं, इसके मूल मे भी जातीय गये का अभाव्र है। हमारे 
बहुत से उच्चाधिकारी भी राज-मद में उन्मत्त हो गये हैं, यह 
जातीय गये के अभाव के कारण ही है। '्रभुता पाइ काहि मद 
नाहीं' की लोकोक्ति उन्हीं के लिये है जिनमें जातीय गोरव और 
देशहित की भावना की कसी है। जातीय गवे का अभाव 
बैयक्तिकता का पोषण करता है। ऐसे समय में जब विदेशी 
बस्तियों की उन्मुक्ति का प्रश्न है, अन्तरोष्ट्रीय उत्तरदायित्व हमारे 
कंधों पर आ गया है, देश के डूबने और बचाने का सवाल है, 
जब चारों ओर से आलोचना के तीह्ष्ण वाण चल रहे है, इस 
जातीय गवे की विशेष आवश्यकता है। कोरा जातीय गये काम 
न देगा । उसके भीतर सच्ची भावना होनी चाहिये जिससे हम 
उसको साथेक करने के लिये अपना चरित्र ढाल सके। राष्ट्रीय 
चरित्र के उत्थान के बिना भ्रष्टाचार और अत्याचार, दम्भ और 
धोकेबाजी दूर न होगी । 

हमारा उत्तदायित्र--इस जातीय गबे के साथ हमारे दाँधों 
पर तदनुरूप चरित्र-निमोण का बोझ तो आ ही जाता है, किन्तु 
उसी से हम पर अपने को ज्ञान-सम्पन्न और शक्ति-सम्पन्न बनाने 
का भी उत्तरदायित्व आ जाता है। देश की गतिविधि से हम 
अनभिज्ञ रहते हैं। इसमें सरकार का भी दोष है, उसका 
प्रचार-विभाग भी जातीय गये से प्रेरित न होकर कोरी खानापूरी 
करता है। उसको चाहिये कि जनता के सम्पर्क में आये। 
आलोचनाओं के आधारभूत सत्य की खोज करे और सरकार 
की कठिनाइयों की व्याख्या करे। समस्याओं के अध्ययन में 
विशेषकर विद्यार्थियों को कोरी भावुकता से काम न लेना 
चाहिये | उनकी निर्भय तक द्वारा पक्षु-विपक्ष की थुक्तियों की 
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छानबीन द्वारा पूणं निश्चय कर निर्भीकता पूवेक अपना मत 
प्रकट करना चाहिये । 

हमको चाहिये कि हम अपने हृदय को दूसरों की सफलता 
पर गवे से स्पन्दित और दूसरों की विफलता पर सहानुभूति 
से आन्दोलित करने में सहायक हों। राष्ट्र के किसी भी क्षेत्र में 
किसी व्यक्ति की सफल्नता को अपनी सफलता और किसी व्यक्ति 
की विफलता को अपनी विफलता समझें। गीता के कमेयोग में 
बतलाया गया है कि जो कुछ हम कमें करें उसको ऋष्णापेशमस्तु 
कीं भावना से करें । हमको अपने काम देश के गोरव- 
हिताय करने चाहिये | हमें सोचना चाहिये कि हमारा अच्छा 
काम देश के गौरव को बढ़ायेगा और हमारा बुरा काम देश का 
मस्तक नीचा करेगा। हमको अपने रहन-सहन के भीतरी और 
बाहरी दोनों स्तरों को ऊँचा करना चाहिये। सरकार पंचवर्षीय 
योजना में देश के बाहरी रहन-सहन को ऊँचा करने का उद्योग 
कर रही है । चारित्रिक स्तर को ऊँचा करने की भी उतनी ही 
आवश्यकता है। 

हम देश को सम्पन्न ओर शक्तिशाली बनाने में योग दे । 
अपने लड़के-बच्चों को ऐसे उद्योग-घंधे सिखायें जिनसे नवनिर्माण 
में सहायता पहुँचे। उनके जीविकोपाजेन में राष्ट्रीय दृष्टिकोण 
रखे | हम अपने रहन-सहन को ही ऊँचा न करे, बल्कि दसरों 
के रहन-सहन के ऊँचे होने में भी सहायक बने । दूसरों के साथ 
प्रेम-वयवहार से उनके हीनता-भाव को दूर करें। यदि हम 
सरकारी अफसर हैं तो हम शक्ति के आतंक से नहीं वरन प्रेम 
और सेवा भाव से जनता को आकर्षित करे। सच्ची सेवा चुनाव 
के अवसरों पर वोट-भिक्षा के परिश्रम और अपव्यय को भी 
बचाती है। हम अपने रहन-सहन तथा अपने घरों और नगरों 
को सुन्दर बनाकर भारत को गवे की वस्तु बनाये। 

हम आलोचना करने से पूर्व समस्याओं का अध्ययन 
करने का प्रयत्न करें और उनके हल करने में भी योग दे। देश 
की समस्याओं को अपनी समरया समझे और उसके लिये अपना 
उत्तरदायित्व अनुभव करे। 

जातीय गवे के बाधक--जातीय गये के बाधक कुछ कारण 
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तो जनता पर आश्रित हैं ओर कुझ सरकार पर । प्रायः 
वेयक्तिकता का आधिक्य, प्रान्तीय भावना, साम्प्रदायिकता और 
दलबन्दी जातीय गये में बाघक होते हैं। लोग देश और जाति 
की अपेक्षा सम्प्रदाय और प्रान्त को अधिक महत्व देते है। यह 
संकुचित भावना है । राष्ट्र सबका है। सब प्रान्तो, सब दल्लो और 
सब सम्प्रदायों को एक नियमित सीमा तक पूरो स्वतन्त्रता है, 
किन्तु इस रबतन्त्रता की आड़ में राष्ट्र के गोरव को उपेक्षा करना 
उसका दुरुपयोग है। राष्ट्र अंगी है, व्यक्ति, दल, आन्‍न्त और 
सम्प्रदाय अंग हैं । अंग का हित अंगी की रक्षा में है। व्यक्ति, 
दल, प्रान्त और सम्प्रदाय की रक्षा राष्ट्र की रक्षा पर निभेर है। 
इसलिये राष्ट्र की उपेक्षा अनुचित और घातक है । 

सरकार का उत्तदायित्र--जहॉ जनता का इतना कतेव्य है 
वहाँ सरकार का भी इतना कत्तेव्य है कि वह असन्‍्तोष के 
कारणों का विधिवत्‌ अध्ययन करे और सत्य को प्रहण करे। 
उसमें हठधर्मी को स्थान न दे। आवश्यक वेभव प्रदर्शन की 
आड़ में अपव्यय को न होने दे । जब सरकारी कामों मे अपव्यय 
होता हे तब नीचे के अफसरों को भी भ्रष्टाचार के लिये प्रोत्साहन 
मिलता है। सरकारी अविकारियो में सच्ची सेवा भावना जागृत 
की जाय जिससे वे वास्तव में जनता के सेवक कहे जाने के 
अधिकारी बने । 

सरकार दूसरे दलों से भी इतनी उदारता का व्यवहार 
करे कि उनको भी यह अनुभव होने दे कि सरकार उनकी है। 
उनकी आलोचना से लाभ उठाये और उनके परामशे को उचित 
मान दे। राज्यों की सम्रद्धि और रव॒तन्त्रता का सरकार उतना ही 
ध्यान रखे जितना कि केन्द्र की उन्नति का। 

जनता और सरकार का सहयाग--जातीय गये की रक्षा का 
भार सरकार ओर जनता दोनों के ऊपर है। दोनों के सहयोग 
में हो जाति का कल्याण है। जहाँ जनता का कत्तेव्य है कि वह 
सरकार और देश पर गवे और राष्ट्रीय पर्वो में हर्षोल्लास प्रकट 
करे वहॉ सरकार का भी कत्तेग्य है कि सच्चे अथे मे जनता की 
सरकार और उसके गवे की वस्तु बनने की अधिकारिणी बने । 
स्वस्थ लोकमत की वह उपेक्षा न करे; और जनसम्पके के प्रति 
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प्रतिष्ठा की रक्षा सरकार के अधिकारियो के हाथ में है। वे 
स्वार्थंवश ऐसा काम न करे जिससे जातीय गये को हानि पहुँचे। 
वे सरकार की प्रतिष्ठा के लिये अपनी सुख-सुविधाओं और 
मान-प्रतिष्ठा का त्याग कर समाज के सच्चे सेवक बनें। वे 
राजकीय सत्ता के अधिकार से शासन करे जिसमें शासित को 
शासन का भार न अखरे और उनके बीच की खाई कम हो । 


[ त्ताप्ताहिक हिन्दुस्तान (१५ अगस्त १६४४) | , 
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साम्प्रदायिकता के इसी दूषित रूप ने देश में दो राष्ट्रों के 
सिद्धान्त को जन्म दिया और देश के विभाजन सम्बन्धी असंख्य 
यातनाएँ ओर भीषण मारकाद के दृश्य इसी के फलस्वरूप देखने 
में आये | इसकी प्रतिक्रिया भारत में भी हुईं। महात्मा गांधी 
घृणा को प्रेम से जीतना चाहते थे। यह बात कुछ लोगों की समझ 
में न आई । इसीलिये साम्प्रदायिक रोष की वेदी पर उनका वलि- 
दान हुआ | घृणा घृणा को ही बल देती है। घृणा का तारतम्य 
एक ओर से बन्द करने पर ही बन्द होता है। हमारी सरकार 
ने साम्प्रदायिकता के उन्मूलन में किसी जाति का पक्ष नही किया। 
इसी कारण साम्प्रदायिक दंगों का जल्दी शमन हो सका। 

राष्ट्र को समृद्ध ओर सम्पन्न बनाने के लिये सम्प्रदायों में 
अविरोध ही नहीं वरन्‌ पारस्परिक प्रेम भी अपेक्षित है। 
पारस्परिक आदान-पअदान में ही दोनों सम्प्रदायों की अभिवृद्धि 
की आशा है । विश्वास से विश्वास उत्पन्न होता है। कुछ लोग 
स्वभाव से अवश्य बुरे होते हैं, किन्तु कोई इतना बुरा नहीं कि 
उस पर सच्चे हृदय से की हुईं भलाई कां प्रभाव न पढ़े । 

प्रत्येक सम्प्रदाय के लोग अपने-अपने धर्म और अपनी- 
अपनी संरकृति के अनुकूल जीवनयापन करने में स्वतन्त्र हैं। 
राष्ट्र केसी के धर्म ओर संस्कृति में बाधक नहीं है और न एक 
सम्प्रदाय को दूसरे सम्प्रदाय की धर्म और संस्कृति में बाधक होना 
चाहिये। धर्म एकता का द्योतक है। उसे पाथथक्य का साधन न 
बनाना चाहिये। जो सम्प्रदाय अपने धर्म का आदर चाहता है 
उसको दूसरे के धम का आदर करना चाहिये। सब धम मूल में 
एक ही हैं। सभी धर्म मनुष्य के साथ सद्व्यवहार सिखाते हैं । 
ईश्वर किसी विशेष धर्म या जाति का नहीं। स्व्यापक किसी 
एक सम्प्रदाय में सीमित नहीं हो सकता। इसीलिये कबीर और 
गांधी जेसे उदार नेता महात्माओं ने राम और रहीम की एकता 
मानी है। ईश्वर अल्ला तेरे नाम, सब को सनन्‍्मति दे भगवान ।! 
आकृति, वेष, वर्ण रीति-रिवाज यह सब ऊपरी बस्तुएँ हैं। 
अन्तद ष्टि डालने पर सब में एक ही प्राण का स्पन्दन दिखाई देता 
हैं। उसी विश्वात्मा से सभी अलुप्राणित हैं। इस सम्बन्ध में 
गुप्तनी की निम्नलिखित पंक्तियों पठनीय हैं-- 
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आकृति वणे और वह वेष, 
ये सब निज वेचित्रय विशेष । 
डालो अन्तहूं प्रवि. निमेष, 
देखो अहा ! एक ही प्राण, 
विश्वबन्धुता में ही त्राण | 
धरम के मूल में पार्थेक्य नही। ईश्वर-प्राप्ति के साधनों और 
आराधना के ग्रकारों में अन्तर हो सकता है किन्तु यह अंतर 
पाथक्य का कारण नहीं वन सकता है। जहाँ तक राष्ट्रीय हितां 
का प्रश्न है वहाँ तक हिन्दू-मुसलमान में कोई अन्तर नहीं। 
सब को अन्न, वस्ौत ओर रहने के मकानों की आवश्यकता होती 
पल. गे 8 पं आर ञ 
है । सब को ओषधालयों और न्यायालयों की अपेक्षा होती है। 
फिर पार्थेक्य किस बात का ? 
राष्ट्रीय विषयां में पाथंक्य भावना का पोषण करना राष्ट्र 
के लिये घातक है। प्रथक निवोचन एवं काउन्सिलों में स्थान 
सुरक्षित रखने के परिणामस्वरूप ही तो दो राष्ट्र की कल्पना को 
प्रोत्साहन मिज्ञा और देश का विभाजन हुआ। पाथंक्‍्य छी 
भावना को दूर हटाकर संयुक्त निवोचन ही देश के लिये हितकर 
है। संयुक्त निवोचन के साथ-साथ बहुसंख्यक जातियों पर इस 
बात का उत्तरदायित्व आ जाता है. कि इस संयुक्त निवोचन के 
कारण अल्पसंख्यकों के हितों की हानि न हो। उनके योग्य 
व्यक्तियों को चुनाव में आ जाना चाहिये। बहुसंख्यकों की अनु- 
दारता ही पार्थंक्य की भावना को जन्म देती है.। 
सरकारी नौकरियों में जातियों के अनुपात से स्थान 
सुरक्षित कराना उचित नही है । नौकरियों में जो चुनाव हो वह 
खुली प्रतिदन्द्रिताओं द्वारा ही हो। उसमें चुनने वाले लोगों को 
संम्प्रदाय ओर विरादूरी की भावना से परे होना चाहिये। अल्प- 
संख्यक लोग शिक्षा में पिछड़े हों तो उनको शिक्षा में ऊँचा उठाने 
का प्रयत्न करना आवश्यक है किन्तु अल्पसंख्यकों को खुश करने 
की खातिर अयोग्य व्यक्तियों की भर्ती करना ठीक नहीं । 
साम्प्रदायिकता चाहे मुसलमानों मे हो और चाहे हिन्दुओं 
में, बुरी है। राष्ट्र को तो साम्प्रदायिकता के विष से दूर रहना 
चाहिये। साम्प्रदायिक ऐक्य के लिये संस्कृतियों का एकीकरण 
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भी आवश्यक नहीं । सम्प्रदाय वाले अपनी-अपनी संस्कृति रखते 
हुए एक दूसरे के प्रति उदार रह सकते हैं। बलपूर्वेक अपनी 
संस्कृति या अपना धर्म दूसरों पर लादना पाप है किन्तु शान्तिमय 
साधनों द्वारा सबको अपने-अपने धरम के प्रचार की भी स्वतन्त्रता 
हे। धर्म विश्वास की वस्तु है और विश्वास बलपूर्बेक नहीं उत्पन्न 
किया जा सकता है। 

साम्प्रदायिक सामझस्य के लिये परधमे-सहिष्णुता 
आवश्यक है। धर्म में कट्टर बने रहना बुरी बात नहीं है किन्तु 
वह कट्टरता इस ह॒द तक न जानी चाहिये कि वह दूसरों को 
अपना धर्म पालन करते हुए न देख सके। इस सम्बन्ध में 
पूज्य महामना मालवीयजी के निम्नलिखित उपदेश को सदा ध्यान 
में रखना चाहिये-- 

विश्वासे दृढ़ता स्वीये परनिन्दा विवजेनम । 
तितिज्ञा मतभेदेषु प्राशिमात्रेषु मित्रता॥ 

अथोत्‌ अपने विश्वास में ददृता और पराई निनन्‍्दा से दूर 
रहना, मतभेदों को छोड़ देना (सामान्य बातों को ग्रहण कर 
लेना, भेद की बात को उपेक्षा की दृष्टि से देखना), और प्राणि मात्र. 
से मित्रता रखना चाहिये। 

साम्प्रदायिक भगड़े जो होते हैं वे इसी परघधमे-सहिष्णुता 
के अभाव और अपनी टेक रखने के मिथ्याभिमान के कारण होते 
हैं। धर्मों में कोई बड़ा और छोटा नहीं। सभी धर्म ईश्वर की प्राप्ति 
के भिन्न-भिन्न साधन हैं। 'रुचीनां वेचित्याद्‌ ऋजुकुटिल नाना- 
पथजुषां व्वमेक:ः गम्यः पयसामणुवइव”--रुचियों की विचित्रता के 
कारण लोग ठेढदा और सीधा मागे ग्रहण करते हैं; तुम ही एक 
सब के गम्य स्थान हो जिस तरह से कि सब नदियों का एक लक्ष्य 
समुद्र ही है। यदि हममें यह भावना आ जाय तो साम्प्रदायिक 
झगड़े बन्द हो जायेँ । साम्प्रदायिक भूगड़ों से देश की शक्ति क्षीण 
होती है और पारस्परिक वेमनस्य जड़ पकड़ जाता है। एक बार 
वेमनस्य स्थापित हो जाने पर भय और अविश्वास की मनोदृत्ति 
जाग्रत हो जाती है| जहाँ पारस्परिक भय होता हे वहाॉ या तो 
पत्लायन वृत्ति का पोषण होता है या हिंसा का। दोनों ही मनो- 
वृत्तियाँ जाति को पतन की ओर ले जाती हूँ। महात्मा गांधी ने 

रद 
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वीरों की अ्दिसा का प्रचार किया है जो निर्भय होकर अहिसा- 
व्मक साधनों से अत्याचार का सामना करती है। बीरों की अहिसा 
के दसरों को मारने की अपेक्षा अपने ग्राणों का बलिदान करना 
अधिक शयरकर समझा जाता है। 
सबसे पहले तो ऐसी परिस्थिति उत्पन्न करनी चाहिये जिस 
भें साम्प्रदायिक भंगढ़े असम्भव हो जायँं। सबल होते हुए भी 
दूसरे पक्ष को उनकी नीति से जीतने का प्रयत्न करना चाहिये और 
सत्य के आग्रह में विना दूसरे पर हाथ उठाये आवश्यकता पड़ने 
पर अपने प्राणों का भी उत्सगे कर देना चाहिये। यही महात्माजी 
का उपदेश है । 
राष्ट्र को सशक्त बनाने की आवश्यकता है। साम्प्रदायिक 
एकता से राष्ट्र की शक्ति बढ़ेगी ओर पारस्परिक प्रेमभाव के कारण 
सभी सम्प्रदाय समुन्नत और समृद्धिशाली बन सकेंगे । 


[ अबन्ध-गमाकर” ] 
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उठे जूकने विश्व-समर में ढुध र, लोक-चेतना के युग-शिखर भयंकर ; 

विश्व-सभ्यता रूगण, हृदय में व्याप्त हलाहल भीषण: 

अम्ृत-मेघ भारत, क्या छिड़केगा न प्राण संजीवन ९ 

“सुमित्रानन्दन पंत 

हाल ही में हम, २६ जनवरी को, भारतीय गणराज्य की 

चौथी वर्षगाँठ मना चुके हैं। यह दिवस भारत का एक पुण्य 

पवे दिवस है । इसी शुभ दिन को हमने परे स्वतन्त्रता का संकल्प 

किया था और इसी को उस संकल्प की पूर्ति हुईं | यद्यपि पन्द्रह 

अगस्त भी हमारे लिये बड़े महत्व का पवे है तथापि उसके लिये 
हम कविवर मेथिलीशरण गुप्त के शब्दों में यही कह सकते हैं-- 

सूर्य का यद्यपि नहीं आना हुआ, 

किन्तु समझो रात का जाना हुआ। (साकेत) 

पन्द्रह अगस्त को हम दासता की ग्रगाढ़ निद्रा से जगे थे | 

किन्तु सूर्योदय होने पर वस्तुओं की रूप-रेखा में जो स्पश्टता और 

दीप्रि आती है वह तभी आई जब सदवृतंत्र-स्वत॑त्र और स्वामित्व- 

सम्पन्न भारत के सवोभयप्रद विधान का निमोण हुआ और देश 

गणतंत्र राज्य घोषित हुआ। तभी अपने देश में प्रातःकाल्ीन 

सद्यता, स्वच्छता ओर स्फूर्ति का विधिवत सूत्रपात हुआ और तभी 

हम कवि के शब्दों में स्वतन्त्रता के सूर्योदय के सम्बन्ध में यह 

कह सके-- 
खुले पलक, फेला सर्॒णे-जाल, जगी सुरभि, डोले मधुप बाल, 
स्पन्द्न कम्पन ओऔ नवजीवन सीखा जग ने अपनाना। 


के 


--पंत 

बादलों की स्वर्टरेखा--यद्यपि नव भारत में जितना स्पन्दन, 
कम्पन और नव जीवन चाहिये उसका एक अल्पांश भी नहीं 
दिखाई देता है; और उत्साह की अपेक्षा असंतोष तथा हास की 
अपेक्षा क्रदन-रव अधिक सुनाई पड़ता है, तथापि जाग्ति के 
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चिह भी सब ओर दिखाई पड़ते हैं। दीघेकालीन दासता की 
हासमयी वृत्तियों और दो महाथुद्धों के संहारक परिणामों से 
पीड़ित मानवता की विषमताओं की मोहमयी कारा से हम 
पूर्णतया मुक्त नहीं हो सके हैं, फिर भी हम अपने आत्म-गौरव 
को पहचानने लगे हैं और हमारा हीनता-भाव भी दूर हो चल्ना 
है। स्वराज्य से हमारा स्वाभिमान बढ़ा है। हम किसी देश के 
पिछलग्यू नहीं हैं। हमारी वाणी अन्तरोंष्ट्रीय क्षेत्रों में सुनी जाती 
है और वह अपना महत्व भी रखती है । 

स्व॒राज्य से हमारी आर्थिक समसस्‍्याएँ चाहे हल न हों 
( कल्पवृक्ष इस संसार में नहीं है )) फिर भी हम उनके हल की 
ओर अग्रसर हो चले हैं और यह निश्चित दै कि 'मागेस्थो न 
सीदति!--जो चल पड़ता है यह दुःख नहीं पाता है । पड़ा रहना 
डी कलियुग है ओर चलते रहना ही सतयुग हे-- 

कलि शयानों भवति संजिहानस्तुद्गापर: | 
उत्तिष्ठस्त्रेता भवति क्ृतं सम्पा्यते चरन्‌।। 

अथोत्‌ सोनेवाला कलियुगी होता है, अँगड़ाई लेनेवाला 
द्वापर का, जो उठ खड़ा होता है. वह ज्रेता का होता है और 
चलना सतयुग का लक्षण है | हम द्वापर को अँगड़ाई से त्रेता के 
उत्थान-युग में आ गये हैं ओर सतयुग का चल्लना भी सीख रहे 
हैं। हमारी पंचवर्षीय योजना की आंशिक उपलब्धियाँ यह 
बतलाती हैं कि हमने 'चरेवेति' अथोत्‌ चलते रहो का पाठ प्रारम्भ 
कर दिया है। नई प्रयोगशालाएँ खुल रही हैं । हमारे वेज्ञानिक 
मानवहिताय अणशुशक्ति के अनुसन्धान में भी लग गये हैं। रेल 
के इंजनों के निमोण में एक शती की प्राप्ति कर चुके हैं । अँग्रेजी 
राज्य के १४० वर्षो में जो सफलता भारत को नहीं मिली थी, वह 
स्वराज्य के चार वर्षों में मिल गई | हवाई जहाजों का भी निमोण 
प्रारम्भ हो गया है। बिजली और पानी देने की वृहदाकार 
योजनाएँ चल रही हैं। हम चल पढ़े हैं, हमारे पेर कभी-कभी 
लड़खड़ाते भी हैं ओर हम गिर भी पड़ते हैं, किन्तु पड़े नहों रहेंगे, 
यही हमारी आशा है। 

लडखड़ाने के कारण--उन्नति के इतने प्रयत्न होते हुए भी 
हमको अभीष्ट सफलता नहीं मिली है, इसके कई कारण हैं। 
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सबसे पहली बात तो यह है कि दूलबन्दियों के कारण निर्माण- 
कार्यों में बहुत सी बाषाएँ उपस्थित हो जाती हैं और देश की 
शक्ति उन्नति के कार्यों में केन्रस्थ होने के स्थान पर विरोध और 
संघर्ष में बिखर जाती है। उत्पादन भी निबोधरूप से नही हो 
पाता; समतापूर्ण ज्ञाभ-विंतरण के नाम पर उत्पादन को ही 
स्थगित कर देने वाली हड़तालें खड़ी हो जाती हैँ । व्यापार और 
सरकार, पेजीपतियों और मजदूरों की समरयाएँ उत्पादन में बाधक 
होती हैं। सरकार के बढ़े-चढ़े खर्च आर्थिक कठिनाइयॉँ उपस्थित 
कर देते हैं। इनके हल के लिये दोनों ओर से समझोते की भावना 
चाहिये | दल और पार्टियों से देश बड़ा है। हमारे विद्यार्थी भी 
यह भूल जाते हैं कि देश उनका है, सरकार चाहे जिसकी हो; 
देश की सम्पत्ति का नाश करने और तोड़-फोड़ करने में वे अपना 
ही नुकसान करते हैं । 

इन सब कारणों से बढ़कर कारण हममें नेतिकता का 
अभाव है| हमारा यह अभाव ही हमारी योजनाओं की विफलता 
या अमितव्ययता का कारण बनता है। देश की जो आर्थिक 
न्यूनताएँ और असफलताएँ हैँ उनका कारण देवी प्रकोप नहीं है, 
“देव देव आलसी पुकारा', उनका एकमात्र कारण हमारी नेतिक 

€्‌ ७८ ८: दूः ३ ज लिये (धीजी 

दुबेल्ता है। इस नेतिक दुबलता को दूर करने के लिये गांधीजी- 
प्रतिपादित सरल जीवन और उच्च विचार के काये को अपनाना 
होगा | विज्ञासमय जीवन के चढ़े हुए खर्चो की पूति के लिये हमें 
प्रायः बेइेमानी का सहारा लेना पड़ता है। इसके अतिरिक्त हममें 
देश के प्रति गौरव-भावना जाग्रत करने की आवश्यकता है। हममें 
यह गोरव-भावना उत्पन्न होने पर कि हम स्वतन्त्र देश के नागरिक 
हैं अतः हम कोई काम ऐसा न करे जिससे देश को हानि पहुँचे या 
उसका गौरव घटे, हममें से बहुत सी बुराइयाँ दूर ही जायेगी । 

हमारे कवियों ने प्राचीनों की गौरवगाथा का गान बड़े 
उच्च स्वर से किया है किन्तु नवीन भारत के प्रति उनकी उपेक्षा सी 
रही है । स्वतन्त्र भारत के जयघोष से उनकी वाणी मुखरित नहीं 
हुईं है। उनकी दृष्टि अभावों की ओर अधिक गई है। हममें जहाँ 
दोष है, वहाँ कुछ थोड़ी प्रयत्नशीलता भी है । उसके लिये हमारे 
कवियों ने, धर्मोपदेशकों और लोकमत के नायकों ने हमारी पीठ 
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नहीं ठोकी है। यदि वे ऐसा करें तो उनके साधुवाद से नव भारत 
का हृदय उत्साह से आन्दोलित हो उठेगा और सच्चे वीर रस 
का संचार होगा। हमारे कवियों ने तेनसिंह के साहसी काये 
की भी उपेक्षा सी की है । 
हमारा लक्ष्य--हमारा लक्ष्य यह है कि देश में पूरी आर्थिक और 

सांस्कृतिक सम्पन्नता के साथ पूर्ण आन्तरिक शान्ति हो और बाहर 
भी हमारी सदूभावनाएँ फलवती होकर शान्ति का साम्राज्य 
स्थापित करें। भीतरी और बाहरी शान्ति एक-दूसरे पर निर्भेर 
हैं। बाहरी शान्ति के बिना हमारा देश उन्नति के पथ पर अग्रसर 
नहीं हो सकता है और भीतरी शान्ति के बिना हम दूसरों को 
शान्ति का उपदेश नहीं दे सकते हैं। भीतरी शान्ति के बिना शान्ति 
का उपदेश चिराग तले अन्धेरे जेसी बात होगी । हम आन्तरिक 
शान्ति तभी स्थापित कर सकेंगे जब सब सम्प्रदायों और सब 
दलों में यह भावना उत्पन्न कर सके कि सब सम्प्रदाय तथा दलों 
को अपनी-अपनी संस्कृति और विचारधारा के अनुकरण करने 
की स्वतन्त्रता है; यदि उनकी नीति और संरकृति देश और देश- 
वासियों के लिये घातक न हो । सौभाग्य से हमारा संविधान इस 
सम्बन्ध में पर्याप्त रूप से उदार है'। हमारी नीति निबेलों और 
अल्पसंख्यकों के शोषण की नहीं वरन्‌ पोषण की है । इसी नीति 
का प्रतिपादन 'साकेत संत” में डाक्टर बल्लदेवषप्रसाद सिश्र ने 
किया हे-- 

सभी निज संस्कृति के अनुकूल, 

एक हो रखें राष्र-उत्थान । 

इसलिये नहीं कि करें सशक्त 

निबलों को अपने में लीन-- 

इसलिये कि हों विश्व-हित-हेतु 

समुन्नति-पथ पर सब स्वाधीन । 

इसी नीति को हम देश के भीतर और देश के बाहर भी 

बरतना चाहते हैं। हम चाहते हैं कि हमारे देश में एकता में 
अनेकता और अनेकता में एकता का सुसम्पन्न साम्य हो। 
'स्टीमरोलर” का साम्य नहीं चाहते हैं वरन्‌ सर्वोद्यमय संगीत 
का सा साम्य हमारा अभीष्ठट है, जिसमें विभिन्न जातियाँ अपनी 
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संस्कृति की रक्षा करती हुई देश में धमें, अथे और काम की 
अन्विति के साथ भोतिक और आध्यात्मिक समृद्धि का अनुभव 
कर सके। 
हे धर्म, अर्थ, काम का समन्वय--हमारे यहाँ चार पुरुषाथे माने 
गये हँ--धम, अथे, काम और मोक्ष। मोक्ष धर्म तथा काम के साम्य 
से प्राप्त मुक्तावस्था है। इस संसार में हमको धमं, अथे और काम 
मतलब है। धम, अथे और काम की साधना जिस प्रकार व्यक्ति 
के जीवन में आवश्यक है, उसी ग्रकार राष्ट्र के लिये भी परम 
वांछनीय है । इस सम्बन्ध में में वाल्मीकि रामायण से एक उद्धरण 
देने का मोह संवरण नहीं कर सकता। भगवान रामचन्द्र चित्रकूट 
मे आये भरत से कुशल गश्नों के साथ यह पूछते हैं कि अथे 
से धर्म में तो बाधा नहीं पड़ती और धममम से अथे में किसी प्रकार 
का व्यवधान तो नहीं पड़ता और प्रीति और लोभ तथा काम से 
धरम और अथे में तो बाधा नहीं पड़ती ? 
कंश्चिदर्थन वा धर्ममथ धर्मेण वा पुनः । 
उभो वा प्रीतिलोभेन कामेन न विवाधसे ॥ 
यही भारतीय समनन्‍्वयात्मक और संतुल्ननपूणं जीवन का 
दृष्टिकोण था। 
आजकल के लौकिक राज्य में धर्म को कुछ शह्ठा की दृष्टि 
से देखा जाता है किन्तु शह्ला की वस्तु धर्म नहीं है बरन्‌ धर्म का 
दुरुपयोग है। धर्म तो समाज को धारण किये रहता है। वह 
हमको एक सूत्र में बॉधता है। जब हमारी एकसूत्रता पा्थेक्‍य के 
बीज बोती है तभी वह सम्प्रदाय के रूप में परिणत हो जाती है। 
हमें अपने अज्ञ पुष्ट बनाने हैं किन्तु उसके साथ यह भी याद 
रखना चाहिये कि अछ्ल स्वतन्त्र नहीं हैं वरन्‌ अड्गजी के ही अज्ज हैं। 
धर्म के भी दो पक्ष हैं--साधारण धर्म और विशेष धमं। साधारण 
धर्म सब धर्मों का प्रायः एकसा है। मनुस्म॒ति में बतलाया हुआ 
दश लक्षण वाला धम्म मनुष्य मात्र के लिये एक है। 
धृतिः क्षमा दसोउस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्रह: । 
धीर्विद्या सत्यमक्रीोधो दशक धमलक्षणम्‌ | 
महात्मा गांधी के बतलाये हुए एकादश ब्रत भी ऐसे ही हैं । 
धर्म यहाँ के चार पुरुषार्थो में एक हे। धर्म इश्वर या परम सत्ता - 
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परक नीति-शाख्र है । धर्म की साधना में ही नंतिक साधना है और 
नेतिक साधना राष्ट्रीयता का प्रथम सोपान है| धर्म से अविरुद्ध 
अथ और काम भी राष्ट्र और व्यक्ति दोनों के लिये वाछनीय 
हैं। अथ जब धम-विरुद्ध होता है तभी कलह का कारण होता है। 
चोर-बाजारी और भ्रष्टाचार धमं-विरुद्ध अथं-संग्रह के रूप हैं। 
दूसरे राष्ट्रों को शक्तिपूवषंक दृबाकर उनसे आथिक लाभ उठाना 
अन्तराष्रीय क्षेत्र में धम-विरुद्ध अथं-संग्ह है । 

हमारे यहाँ त्याग के साथ अथ का भोग बतल्लाया गया 
है। इस देश का आध्यात्मिक साम्यवाद कहता है. कि सारा संसार 
ईश्वर से व्याप्त है । इसलिये त्याग के साथ भोग करो | दूसरों के 
माल पर कुद्ृष्टि मत रखो । दूसरों के भाग को छोड़कर हमको 
भोग करने चाहिये। यही नीति अन्‍्तरोष्ट्रीय क्षेत्रों में बरतनी 
चाहिये । 

अथ का त्याग सभी को करना चाहिये। पूर्ण साम्यवाद्‌ 
सम्भव नहीं है। यद्यपि सभी काये राष्ट्रीय महत्व रखते हैं फिर 
भी सब धान बाईस पंसेरी नहीं बेचे जा सकते। कार्यों की 
महत्ता में अन्तर करना होगा और उसी मात्रा में उनके करने वालों 
की सुख-सुविधाओं में अन्तर देना पड़ेगा । किन्तु इसकी एक सीमा 
है।इस सीमा को स्वीकार करना ही सच्चा अपरिप्रह है। 
इस सीमा को अधिकारी वर्ग तथा पेजीपतियों आदि सभी को 
मानना होगा तभी अथ घमोविरुद्ध होगा। वह सीमा रवेच्छा- 
पूरो त्याग से आ सकती है। स्वेच्छापू्ण त्याग संघर्ष ओर कद्ुता 
को कम कर सकता है । 

भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में कहा है--“धर्माविरुद्धो भूतेषु 
कामो5स्मि भरतषेभः” (मे धर्म से अविरुद्ध काम हैँ)। काम सौन्दये 
और सजन-शक्ति का प्रतीक है । विश्व का जो मंगल-विधान है, 
संसार में जो कल्ा-वेभव है, वह सब काम का ही विस्तार है । 
हमको अपना राष्ट्र सुन्दर और कलामय बनाना है। कला और 
साहित्य की रक्षा ओर समृद्धि करनी है । 

अन्य समन्वय--इन्हों समनन्‍्वयों के साथ हमको भगवान के 
देवी गुणों-शील, शक्ति और सोन्दय--को अपनाना है। 


के] 


भी धमं) अथे और काम के ही रूप हैं। शील बिना शक्ति 
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राक्षसी बत जाती है।शील के अभाव में ही तो हीरोशीमा के 
दृश्य घटित हो सके थे। शक्ति के बिना सौन्द्य अपनी रक्षा 
नहीं कर सकता है | और सौन्दय के बिना शील की भी 
रमणीयता जाती रहेगी । इसी प्रकार भौतिकवाद और 
अध्यात्मवाद्‌ का समन्वय करना होगा। हमारे लिये पश्चिम के 
जीवन-सौष्ठव के साथ भारत-पूबे की आध्यात्मिकता चाहिये। 
वही भोतिकवाद के तम को मिटा सकती है । 

पश्चिम का जीवन सौष्ठव हो विकसित 

विश्व॑तंत्र में वितरित; 
प्राची के नव आत्मोदय से 
स्वणु-द्रवित भू-तमस तिरोहित । 
समन्वयवाद का पक्त मेने किसी चलती पुकार या नारे के 
रूप में नहीं किया है। समन्वयवाद मानवंतावाद का ही रूपान्तर 
हे | समनन्‍्वयवाद मनुष्य को एकांगिता से बचाता है और दूसरे 
पक्ष में भी सत्य के अंश को खोजने के लिये उद्यत करता है। 
दूसरे पक्ष के सत्य को न स्वीकार करने के कारण ही लड़ाई- 
झगड़े होते हैं। जिस मात्रा में दूसरे पक्ष की स्वीकृति होती है; 
उसी अंश में संघ की सम्भावना कम हो जाती है। समन्वय 
सत्य की खोज पर आश्रित होना चाहिये | अन्ध समन्वय बेमेलपन 
उत्पन्न कर देगा। आन्तरिक और बाह्य शान्ति के लिये विभिन्न 
पक्तों के सत्यांश की खोज और उनकी उदार स्वीकृति आवश्यक 
है । यह समन्वय और समभोौते की भावना भारतीय संस्क्रति की 
विशेष देन हे। 

भारत की विश्व को देन--भारत जगद्गुरु रहा हे। ज्ञान की 
ज्योति की किरणें भी उसी के तपोवनों में पहले-पहलल प्रस्फुदित 
हुई थीं। प्रथम प्रभात उदय तव गगने, प्रथम सामरव तंव 
तपोवने ।' 

'सर्वेखल्विद॑ ब्रह्म की एकात्मवाद की व्यापक और उदार 
दृष्टि पहले-पहल भारत को ही मिली थी। एकात्मबाद के भीतरी 
साम्य के बिना पश्चिम का बाह्य साम्य निरथेक हैं। आत्मवत्‌ 
सर्वेभूतेष' का पाठ जब तक हृदयंगम नहीं होता तब तक 
साम्यवाद की दुहाई देना विड़म्बना मात्र है। यरोप के देश 
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शक्ति की घुड़दोड़ कर रहे हैं। अणु बम के पश्चात्‌ उदजन बम | 
बे प्रेम से नहीं, शक्ति के आतंक से शान्ति की स्थापना चाहते 
हैं । यह नीति पारस्परिक भय और अविश्वास को जन्म देती है। 
कोरिया के रक्तपात से रणचण्डी का खप्पर नहीं भरा 
है। सशक्त राज्यों की रावण की भॉति युद्ध के लिये भुजाएँ फड़क 
उठती है । मानवता की रक्षा के नाम पर मानवता की ही हत्या 
हो रही है । हमको 'कामायनी? की इड़ा के शब्दों में युद्धकामी 
शक्तिशाली देशों से कहना पड़ेगा-- 
क्यों इतना आतंक ? ठहर जा ओ गर्वलि । 
जीने दे सबको फिर तू भी सुख से जी ले। 

यद्यपि युद्ध की विभीषिका से मानव जाति को बचाने के 
सतत्‌ प्रयत्न संयुक्त राष्ट्रसंघ द्वारा हो रहे हैं तथापि पाश्चात्य 
देशों को भारत की ऊध्वेगामिनी व्यापक दृष्टि की आवश्यकता 
है। वह दृष्टि मनुष्य के ईश्वरत्व को सामने लाकर उसके आन्तरिक 
वेभव का उद्घाटन करेगी। भारत शक्तिशाली बनना अवश्य 
चाहता है किन्तु उसकी शक्ति 'परेषां परिपीड़नाय” न होगी और 
न वह दूसरों पर आतंक जमाने के लिये शक्ति का संग्रह करेगा । 
उसकी शाक्ति परेषां रक्षणाय' होगी। उसने “सर्वे भद्राणि पश्यन्तु' 
का पाठ अपने जीवन-अभात में पढ़ा था, उसी को आज भी 
दुहराता है। वह सबका बराबर का अधिकार भी स्वीकार 
करता द्टे। 'विध के बनाये जीब जेते हैं जहाँ तहाँ, खेलत 
फिरत तिन्हें खेलन फिरन देहु ” उसकी अहिंसात्मक निर्वैरता 
उसकी विशेषता है। वह किसी का श्र नहीं है और न किसी को 
अपना शत्रु बनाना चाहता है| वह सबके साथ सहयोग करेगा । 
रक्ता में वह सबका साथी है, संहार में वह सबसे अलग हे । 
यही शान्ति का पाठ उसने पढ़ा है और यही बह दूसरों को 
पढ़ाना चाहता है। 'सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामया” यही 
संदेश वह शक्ति के ज्वर से पीड़ित मानवता को देना चाहता है। 
वह सिखाता है कि हमको अपनी विनाशनी शक्ति पर गये नहीं 
करना चाहिये वरन्‌ अपनी विधायनी शक्ति से सुख और शान्ति 
फा साम्राज्य स्थापित करना है। 


पश्चिम के अत्यधिक बुद्धिवाद ने हमारी दृष्टि को प्लेद्रों की 
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ओर अधिक प्रेरित किया है। भारतीय दृष्टि भेद्ों के बीच में 
बसने वाली एकता की ओर मानव का ध्यान आकर्षित करेगी। 
जितना हम ऊँचा उड़ते हैं, उतनी हमारी दृष्टि व्यापक होती है 
ओर उतनी ही मात्रा में भेद ओर कटुता विज्ञीन हो जाती है। 
दुनियाँ में जो संघषे है वह आंशिक दृष्टे के कारण है। जब 
हम सारे संसार के लाभालाभ के दृष्टिकोश से देखते हैं तब छुद्र 
स्वार्थों से उत्पन्न हुईं कट्ुताएँ विज्ञीन हो जाती हैं | भारत राष्ट्रीयता 
को उसी अंश में अपनाना चाहता है जहॉ तक कि अपने 
देशवासियों का पिछड़ापन दूर हो सके । वह अपने चारों ओर 
राष्ट्रीयता की तंग दीवारें खड़ी करके अपनी दृष्टि को संकुचित 
नहीं करना चाहता । न वह लोहे के परदे चाहता है, न लकड़ी के । 
उसकी संस्कृति का जन्म तपोवरनों के उन्मुक्त वातावरण में हुआ हे; 
वह अपनी दृष्टि को भी उन्मुक्त और व्यापक रखना चाहता है। 


[ साप्ताहिक हिन्दुस्तान” (७ फरवरी १६५४) ] 
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आत्म-बल की मूर्ति पूज्य बापू के नेतृत्व में हमने रक्त-रहित 
अहिसात्मक धर्मयुद्ध लड़कर अपने को दासता के दृढ़ बन्धनों से 
मुक्त किया। हमने दिल्ली के ऐतिहासिक लाल किले पर सत्य और 
अहिसा के ग्रतीक स्वरूप तिरंगे कण्डे को फहराने का चिर-संचित 
स्वप्न चरिताथे किया और पूरो हर्षोल्लास के साथ प्रथम राष्ट्रीय 
महोत्सव मनाया। स्वतन्त्रता देवी के शुभ स्वागत के लिये दीप- 
मालाएँ सजाई। स्थान-स्थान पर बड़-बाजों के साथ राष्ट्रीय गान 
प्रतिध्वनित हुआ। संनिक प्रदशन हुए। गीत-वाद्य के साथ प्रीत- 
भोज हुए । उत्साह का पारावार उमड़ा । किन्तु क्या इतने के लिये 
ही महात्मा गांधी ने देश के नेतृत्व का भार अपने ऊपर 
लिया था ! 

यह तो रामराज्य के विशात्नतम भवन के शित्षान्यास का 
महोत्सव था। स्वतन्त्रता द्वारा हमको राष्ट्रनिमोण के कायत्षेत्र में 
प्रवेश करने के लिये निमन्त्रणु पत्र मिल्ा था कि हम अपने भविष्य 
के सम्बन्ध में. स्वयं सोचें। पहले विदेशी लोगों को ही हमारे 
हिताहित के सोचने का अधिकार था ! हमारे लिये स्वयं विचार 
करना राजद्रोह था। बहुत से कायत्षेत्रों में हमारा प्रवेश वर्जित 
था। दूसरों के नेतृत्व में मूल पशुवत्‌ लाठी के बल चलाया जाना 
हमारे स्वाभिमान के विरुद्ध था | स्वतन्त्रता ने हमारी खोई 
स्वाभिमान की थाती को हमें सॉपा। स्वतन्त्रता की सबसे बड़ी 
देन यही है कि हमारा चिरबन्दी स्वाभिमान मुक्त हुआ, हम 
विदेशियों के पिछलग्गू नहीं रहे | अन्तरोष्ट्रीय परिषदों में हमारा 
शान्ति सन्देश गँजने लगा। विदेशों में हमारा मान बढ़ा । और 
स्वदेश में भी अन्न-वल्ल की चाहे अपेक्षाकृत कमी रही हो किन 
कविरत्र सत्यनारायण जी के शब्दों में 'देश ही में विदेश भयो 
अब जानिये! की बात नहीं रही। हमारे बालकों के लिये, बिना 
किसी जाति-पाँति और धर्म तथा सम्प्रदाय के भेदभाव के, ऊँची से 
डुँची नोकरियों के द्वार उन्मुक्त हो गये | हमने विशाल आयोजनाएँ 
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बनाई । हमारी कल्पना को पंख पसारने का अवसर मिला। 
वातावरण का अवरोध दूर हुआ। नई-तई ग्रयोगशालाएँ खुल्ीं 
ओर वेज्ञानिक चिन्तन और नई कारये-प्रशालियों का विकास हुआ । 
हम लड़खड़ाये ओर कहीं-कहीं गिरे भी किन्तु हममें अपने पेरों 
खड़े होने का बल आया। दूसरों से बताये हुए राजपथ की 
अपेक्ता स्वधर्म की सॉति स्वन्तत्र खोजा हुआ कंटकमय मागें भी 
श्रेयरकर होता है। हमारी सफलता का क्षितिज कुछ दूरवर्ती 
अवश्य रहा, किन्तु म्ग-मरीचिका नहीं सिद्ध हुआ। बडे देश की 
बड़ी समस्याएँ होती हैं। विफलताओं का होना तो प्राय” अवश्य- 
म्भावी होता है किन्तु एक स्व॒तन्त्र देश में जहाँ वाणी की पूर्ण 
रवतन्त्रता होती है, वे कुछ अधिक विस्तृत दिखाई देती हैं । अभावों 
के रंगमंच का दृश्य-परिवतेन हुआ है। पहले किसान लोग अभावों 
के शिकार थे। अब मध्यवर्ती लोग उसके शिकार बने हैं। बे 
लोग ही अधिक मुखर होते हैं | किन्तु यह बात नहीं कि यह एक 
दुःस्वप्न मात्र है। इस विभीषिका का भी कुछ आधार है । 

असनन्‍्तोष की भावगा-यह असनन्‍्तोष उपेक्षा-योग्य नहीं; 
क्योंकि प्रजातन्त्रात्मक शासन में प्रजा का सनन्‍्तोष शासन की 
सफलता और उसके स्थायित्व का मापदण्ड है। यह असन्‍्तोष 
कुछ तो वास्तविक है और कुछ काल्‍्पनिक। काल्पनिक असन्‍्तोष 
प्रेमपूणे वातौल्ञाप द्वारा सरकार की कठिनाइयों बतलाकर और 
अभाव के कारणों पर प्रकाश डालकर दूर किया जा सकता है! 
यद्यपि स्वराज्य के आगमन से अफसरों तक पहुँच अपेक्षाकृत 
अधिक सुल्लभ हो गई है, तथापि आजकल भी कागजी घोड़े दोड़ाने 
और खानापूरी करने की प्रवृत्ति अधिक है। प्रद्शन हमने अँग्रजों 
से विरासत में पाया है । सरकारी शासन में ल्ञाल फीते का व्यापार 
किसी न किसी अंश में अवश्य रहेगा किन्तु उसकी पेचीदगी 
अवश्य कम की जा सकती है। अधिकारियों में सेवा-भाव कुछ 
अधिक मात्रा में लाया जा सकता है| लोगों में जहॉ यह धारणा 
बन गई है कि सरकार शोषण करने के लिये है ओर वे शोषण के 
बलि-बकरे हैं तथा उनमें और सरकार में पाथक्य की भावना बढ़ 
रही है, वहॉ सरकार की ओर से जनता के अज्ञान को दूर करने 
का सहदयतापूरो प्रयक्ष नहीं किया जाता है। जन-सम्पके बढ़ाकर 
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जनता की वारतविक और काल्पनिक शिकायतों को दूर करने का 
प्रयक्ष कम किया जाता है, यदि किया जाता है तो खानापूरी के 
लिये । जहाँ एक ओर दलबन्दी में आकर सरकारी कार्यो में कोई 
न कोई छिद्रान्वेषण कर उस पर प्रसन्नता प्रकट करने की श्रवृत्ति 
पाई जाती है. वहाँ अधिकारी वर्ग में ऐसे समालोचकों के प्रति 
“राजा करे सो न्याय” को उपेक्षाब्रत्ति बढ़ती जाती है। आलोचक 
लोग यह भूल जाते हैं कि सरकार हमारी है और यदि सरकार 
गलती करती है तो हमारे लोग ही गलती करते हैं। हमको प्रसन्न 
होने की अपेक्षा लज्जा से सिर नीचा कर लेना चाहिये। यदि 
सरकार में भ्रष्टाचार है तो हमारे लोग ही उस अ्रष्टाचार में योग 
देते हैं। भ्रष्टाचार के दूर करने में जो हमारा उत्तरदायित्व है 
उसको हम नहीं निभा रहे हैं। हम अनुचित लाभ उठाने के लिये 
भ्रष्टाचार को कितना प्रोत्साहन देते हैं। यह हम मानते हैं कि 
अ्रष्टाचार में आते और अथोर्थी की अपेक्षा भ्रष्टाचार को स्वीकार 
करने वाले का अधिक उत्तरदायित्व है किन्तु हम गरज़मन्द को 
भी उत्तरदायित्व से मुक्त नहीं कर सकते | हमारे अखबार वालों 
ने भ्रष्टाचार के खिलाफ प्रबल जनमत नहीं उत्पन्न किया है; न 
कांग्रेस और अन्य राष्ट्रीय सस्थाओं ने भ्रष्टाचार के कारणों पर 
गम्भीरतापूवंक सोचा है । 

भ्रष्टाचार--भ्रष्टाचार को दूर करने के लिये हमें अपने जीवन 
में आमूल परिवतेन लाना है। हमने आर्थिक मूल्यों को अधिक 
महत्व दिया है। अपरिग्रह का तो पाठ दूर रहा, किन्तु परिश्रह 
के लिये भी हमने सात्विक मार्गों को नहीं अपनाया है। जब तक 
हम अपने जीवन में सरलता नहीं लायेंगे, जब तक हम आर्थिक 
मूल्यों की अपेक्षा नेतिक मूल्यों को अधिक मान न देंगे; जब तक 
हम आलसस्‍्य को दूर कर ईमानदारी से काम करना नहीं सीखेंगे, 
तब तक अ्रष्टाचार नहीं दूर हो सकता। हम अपनी विद्या; अपने 
धन, अपने परिश्रम का अधिक से अधिक लाभ उठाना चाहते हैं। 
हम लोग सभी एक दूसरे का शोषण करना चाहते हैं । हम वस्तु 
को अपने ही दृष्टिकोण से देखते हैं। आत्मौपम्य दृष्टि हमने नहीं 
सीखी । इसीलिये हम न्‍्यायात्रयों की शरण में जाना चाहते हैं । 
हम वाजिबी से कुछ अधिक चाहते हैं। हम आतल्वस्य या प्रमाद- 
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वश ठीक समय पर अदालत में नहीं जाते। उस देरी की कमी 
को हम रिशवत से पूरी करते हैं। 

महात्मा गांधी सरत्न जीवन की पुकार इसीलिये करते थे कि 
हमारी आवश्यकताएँ कम हों । किन्तु हम अपनी आवश्यकताओं 
को बढ़ाते जाते हैं। कांग्रेसजनों को जहाँ योग का जीवन व्यतीत 
करना था वहॉ वे भोग का जीवन व्यतीत कर रहे हैं । हम अपना 
जीवन-स्तर ऊँचा करना चाहते हैं किन्तु पंचवर्षीय योजना मे 
नेतिक स्तर को ऊँचा करने की नहीं सोचते । 

देश का मान आर्थिक सम्पन्नता से इतना नहीं होता जितना 
कि नेतिक सम्पन्नता से । प्राचीन भारत की महत्ता उनकी नेतिकता 
में थी, महात्मा गांवी ने जो रामराज्य का स्पप्न देखा था वह इसी 
नेतिक स्वराज्य का था। रामराज्य का आदशे भौतिक सम्पन्नता 
के साथ नेतिक सम्पन्नता था | गोस्वामी तुलसीदासजी उसको नीचे 
के शब्दों में व्यक्त करते हें-- 
वयरु न कर काहू सन कोई, राम प्रताप विषमता खोई। 
देहिक देविक भौतिक तापा, रामराज्य नहीं काहुहि व्यापा। 
सब नर करहि परस्पर प्रीती, चलहि स्वधर्म निरत ख्रति रीती। 
प्रलय मृत्यु नहि कवनऊ पीरा, सब सुन्दर सब निरुज सरीरा। 
नहिं द्रिद्र कोड दुखी न दीना, नहिं कोड अबुध सुलच्छन हीना । 
सब निदुम्भ धर्मेरत प्रनी,नर और नारि चतुर सब गुनी। 
सब गुनग्य पंडित सब ग्यानी; सब क्ृतग्य नहिं कपट सयानी | 
एक नारि ब्रत रत सब मारी, ते मन बच क्रम पति हितकारी। 

इस वणुन में थोड़ा काव्य चाहे अवश्य हो, स्वराज्य और 
सुराज्य का इसमें पूरा कार्यक्रम आ गया है । व्यक्ति और समाज 
दोनों ही सम्पन्न थे और दोनों में पूरे सामंजरय था। “चलहि 
स्वधर्म निरत ख््ति रीती।!!' जहाँ मयोदा का पालन होगा वहाँ 
व्यक्ति और समाज में सामंजरय होगा। फिर 'वयरु न कर काहू 
सन कोई; राम प्रताप विषमता खोई | यह बेर और सद्भष रहित 
समता थी। बलपूर्वक वर्गे-संघर्ष से लाई हुईं समता न थी वरन्‌ 
स्व॒रोपित शासक वर्गों की ईमानदारी से लाई हुईं समता थी। इसमें 
सब स्वस्थ और नीरोग थे। सब कृतज्ञ थे। दूसरे के किये हुए 
ड़पकार को भूलते न थे | फिर समाज में सामंजस्य क्यों न होता १ 
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रामराज्य में पारिवारिक कलह भी न थी क्‍योंकि सब एकनारि- 
ब्रत धारण किये हुए थे, और ब्लियाँ भी एकपति-श्रत का मत्त, कमे 
ओर वचन से पालन करती थीं। दरिद्रता भी नहीं थी और 
निरक्षुरता भी नहीं थी । 

हमारी सरकार इनमें से बहुत सी बातों को चरिताथे 
करने का सराहनीय प्रयजह्ञ कर रही है। आर्थिक राम्पन्नता के 
लिये योजनाएँ बन रही हैं। शिक्षा का प्रसार हो रहा है। जीवन 
के स्तर को ऊँचा उठाने का श्रयत्न जारी है किन्तु “वयरु न कर काहू 
सन कोई” “सब नर करहि परस्पर ग्रीती' का जेसा प्रयत्न चाहिये; 
वैसा नहीं हो रहा है। गेर सरकारी दलों के प्रति अविश्वास से 
काम लिया जाता है। वे दल भी सरकार का विश्वास प्राप्त करने 
का प्रयह्न नहीं कर रहे हैं । दोनों ओर अविश्वास है। दोनों ओर 
पू्वाग्नहों से काम लिया जा रहा है। रामराज्य इस युग में भी 
स्थापित हो सकता है । राम की सी शासक वगे में नतिकता ओर 
त्याग-भाज्नना अपेक्षित है । 


[ त्ाप्ताहिक हिन्दुस्तान” (२३ अगस्त १६४३) ] 
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स्वतंत्र भारत 
-- उपलब्धियाँ ओर न्यूनताएँ--- 


भगवन्‌ ! मेरा देश जगाना । 
स्वतंत्रता के उसी स्वर्ग में; जहाँ क्लोश नहीं पाना ॥ 
रुचे जहाँ मन को निर्भय हो ऊँचा शीश उठाना । 
मिले बिना किसी भेद-भाव के सबको ज्ञान खजाना ॥ 
तंग घरेलू दीवारों का बुने न ताना-बाना । 
इसीलिये बच गया जहाँ का प्रथक प्रथक हो जाना॥ 
सदा संत्य की गहराई से शब्द मात्र का आना। 
पूणेता की ओर यस्त कर जहाँ भुजा फेलाना॥ 
विमल विवेक सुलभ सोते का जो रस॑ पूरण्ो सुहाना। 
रूट भयानक मरुस्थल्ञी में जहाँ नहीं छिप जाना॥ 
जहाँ उदार शील भावों का भावे नित अपनाना। 
सच्चे कर्मयोग में प्रति जन सीखे चित्त लगाना॥ 
(कवीन्द्र रवीन्द्र की एक कविता का 
रब० सत्यनारायण कृत अनुवाद) 
यह था कवीन्द्र रवीन्द्र का स्वतंत्रता का स्वप्न । पूज्य बापू के 
नेत॒त्व में असंख्य नर-नारियों के तप; आत्म-त्याग और बलिदान 
के पुण्य फल स्वरूप हमको पंद्रह अगस्त सन्‌ १६४७ को स्वतंत्रता 
के अरुणोदय के दशेन हुए। देश का विभाजन और उसके 
पश्चात्‌ की मार-काट दुखद घटनाएँ रही अवश्य किन्तु हमको 
स्वतंत्रता मिल्री। स्वतंत्रता के साथ खोया हुआ आत्म-सम्मान 
मिला। 'देश ही में मयो विदेश अब जानिये की बात नही रही । 
हम राजनीति में किसी के पिछलग्गू नहीं रहे । अंतरोष्ट्रीय 
सभाओं में हमारी आवाज गँजती है। हमारे देश की एक नारी- 
रत्न को राष्ट्र संघ का सबसे ऊँचा पद प्राप्त है | कोरिया और 
हिन्द चीन की विराम संधियों में हमारा अ्रममुख हाथ रहा हें। 
ये संब हमारे लिये गवे और गौरव के विषय ह,। 
२६ 
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आगे बढते कदम--हमकों अपनी उन्नति के साधनों पर 
सोचने का रुअवसर मिला है | नई नहे योजनाएँ बत्तीं और 
उनके चरिताथे करने में हम लगे । अन्न-वस्ध की भीषण समस्या 
का, जो हमको युद्ध और विभाजन के उत्तराधिकार में मिली 
थी, हल दृष्टिगोचर होने लगा। यद्यपि सभी प्रयोगों में निश्चित 
सफलता नहीं मिली और बहुत कुछ घन और जन-शक्ति का 
अपउ्यय भी हुआ है तथापि हम कुछ पणश आगे बढ़े हैं। हमको 
अपनी भूलों के सुवार का अवसर मिला हुआ है। हमने अपनी 
बहुत सी भूलों को सुधार लिया हूँ या सुधार के निकट आ गये 
हैं। साम्प्रदायिकता के विष को हमने निममता से दूर किया है। 
बिस्थापितों को घपुनवोस और आजीविका तलाश करने में सहा- 
यता दी है। हमारे बालकों के लिये उच्च पद मिलने की सम्भा- 
बनाओं के द्वार खुल गये हैं। रेल के इज्नन और मोटर कारे बनने 
लगी हैं। चारों ओर से ओद्योगिक विकास की सम्भावनाएँ 
प्रकाश में आरही हैं। नहर घाटी योजना से जल्न-विद्यत्‌ का 
उत्पादन बढ़ गया और उससे औद्योगिक उन्नति की भी आशा 
हो चली है। नई-नई प्रयोगशालाएँ खुल रही हैं जिनमें मौलिक 
वेज्ञानिक अनुसन्धानों की सफलता होने की आशा हे । ज्ञान- 
विज्ञान में हमारा ज्ञितिज विरतृत हो रहा हं। स्वराज आया है। 
सबके लिये आया हे। सब दलों के लोगों के लिये शक्ति प्राप्त 
करने और सरकार बनाने का अवसर मिला हे। चुनाव ने इस 
बात को प्रमाणित कर दिया है. यद्यपि यत्र-तत्र अनिय॑मितता की 
भी शिकायते हुईं हैं। यह तो नहीं कहा जा सकता हं कि वे 
निमू ल थीं, किन्तु सब दलों के लोगों को राजसभाओं में भाग 
लेने का हक है ओर कुछ में तो उन्हें सरकार बनाने का भी 


9८. ९ 


अवसर मिला है । नौकरियाँ सभी दलों के लोगों के लिये खुली 

हुई हें | 

डंडे हा बिक 2 ४५ ३ ५३/ 
आलोचना का लक्ष्य कया हो 7--ये सब हमारी उपलब्धियाँ 

हैं। हमारे आलोचकों को इनकों नगश्य न समभना चाहिये। 


०५५ 


हमारी न्‍्यूनताएँ अवश्य हैँ जिनकी उपेक्षा करना अनुचित 
होगा। सच्ची आलोचना का यही अथ है कि हमारी दृष्टि निष्पक्ष 


# पी के ढक 


हो। न हम इतने दोषदर्शी हों कि कार्यकतोीओं को इतोत्साह करदे 
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ओर न अपनी सफलताओं के ऊपर इतने आत्म-प्ंतोषी हां कि 
हम अपने दोषों के प्रति अन्धे हो जायेँ | हम आज्ञोचना करें तो 
इसलिये नहीं कि हमसे भिन्न दल वाले लोगों के हाथ में सत्ता हे 
बरन गलतियों के ज्िये अपना भी उत्तरदायित्व स्वीकार करते 
हुए हम सरकार की आलोचना करें। इन गलतियों के निरा- 
करण के लिये जनता का भो उत्तरदायित्व है। हम ईमानदारी से 
देखे कि हमने उनके निराकरण में कहाँ तक योग दिया है। 
हम चाहे राजनीतिक सत्ता रखे या न रखें, देश हमारा हैं। 
उसकी समृद्धि और उन्नति पर हमको गये होना चाहिये, वह 
उन्नति चाहे जिस दल के लोगों द्वारा सम्पन्न हुईं हो; और जो 
बाते देश को नीचे गिराने वाली हैं उनके लिये भी हमारा 
उत्तरदायित्व हे और उसके लिये हमें इतना ही लब्जित होना 
चाहिये जितना कि अपनी भूलों पर । 

एक बडा दोष--हमारा एक दोष यह भी है कि अभाव और 
न्यूनताओं की हम सहज में आलोचना कर बेठते हैं और उनको 
अतिरज्चित रूप में भी दिखाते हैं किन्तु जो अभाव दूर हो जाते 
हैं उनके लिये साधुवाद का एक शब्द भी नहीं कहते ! सफतञ्नताओं 
को भी विफलता का रूप दे दिया जाता है। इसलिये भावी 
उन्नति क्रम में बाधा पड़ती है।अन्न के अभाव के ज्िये सब लोग 
चिल्लाते थे । जब वह दूर हुआ तब किसी ने सरकार के ग्रयत्नों 
की सराहना न की । बुराई को हमारा मस्तिष्क जल्दी 
पकड़ता है । 

हम जो कुछ कर सके हैं वह यद्यपि उपेक्षा योग्य नही हैं, 
तथापि जो नहीं कर सके हैं वह अवश्य चिन्तनीय है ओर उसके 
लिये हम उत्तरदायित्व से मुक्त नही हो सकते हैं। हम भ्रष्टाचार 
को कम नहीं कर सके हैं । स्वतंत्रता स्वाथेसाधन का रूप बनती 
जा रही है। भ्रष्टाचार में जनता का भी सहयोग रहता है, किन्तु 
इसके साथ ऊँचे अधिकारियों का भी दोष है। वे छोटे अफसरो 
के सामने ईमानदारी का इतना ऊँचा आदशे नहीं उपस्थित कर 
सके हैं जितना कि चाहिये। वे जनता को सीथी तौर से लूडते 
नहीं हैं किन्तु उनको लुटने से बचने में अधिक सहायता नहीं 
देते। वे जानते हुए भी अपने नीचे के अधिकारियों के दोपों को 
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चाहे आलस्य वश और चाहे दया वश उपेक्षा करते हैं । इसके 
अतिरिक्त वे जीवन की सादगी का आदशे उपरिथत नहीं करते 
जो अनुकरणीय बन सके | यदि छोटे अफसर जनता को लूटते 
हैं तो बढ़े अफसर सरकार से अधिक से अधिक लाभ उठाना 
चाहते हैं। वे अपनी सरकार समझ कर उसकी बचत करना 
न हीं चाहते हैं और अपनी सुख-सुविधाओं को चादर से बाहर 
पैर निकाल कर बढ़ाना चाहते हैं । 

यह नहीं होना चाहिये--हमको इस बात की प्रसन्नता है कि 
हमारी सरकार ने खदर के साथ भी अपनी शान और शासंकीय 
वेभव को कायम रखा है, किन्तु इस बात का दुःख भी है कि 
उस वेभव का समान वितरण नहीं हुआ है। साधारण जनता 
का रहन-सहन का रतर अभी ऊँचा नहीं उठा है यद्यपि उसके 
प्रयत्न हो रहे हैं । छोटी रियासते विजय में आ गई हैं, उनके 
राजभवनों का विजल्ञास-वेभव जाता रहा, यह तो बुरा नहीं किन 
कहीं कहीं साधारण सफाई का भी लोप हो गया है। राजमहल 
जनता के उपयोग की वस्तुएँ अवश्य बना दी जायेँ किन्तु वे और 
उनके बाग-बगीचे शोभा की वस्तुएँ बनी रहें। उपयोगिता शोभा 
की विरोधिनी नही | इसके अतिरिक्त हमको थोड़ा यह भी दुःख 
है कि इस आवश्यक गौरव वेसमव के नाम पर अपव्यय भी काफी 
हो रहा है और हमारे पेर सौर से वाहर निकलने को हो जाते 
हैं । उसके कारण छोटी तनुरूवाह वालों की हालत सुधर नहीं 
पाती है| दूसरी बात यह है कि वेभव-प्रदशेन में स्वदेशी का 
ध्यान कम रखा जाता है| हमारे खद्दर की सादगी को नित-नवीन 
नमूने की, समस्त सुख-सुविधाओं से सुसज्जित कारें लज्जित 
कर देती हैं। उच्च अधिकारियो का वेभव-प्रद्शेन जनता के 
कर-भार को हलका करने में बाधक होता है। हम लोग इस 
वैभव में भारतीय संस्क्रति को भी किसी अंश में भूल गये है। 
अंग्रेजी को आवश्यकता से अधिक आश्रय मिल रहा है। 

राष्ट्रजीवन को स्त्रच्छ बनाना नितान्तावश्य क--हमारे शासकों ने 
भय और आतंक का वातावरण बहुत अंश में मिठा दिया है 
यह बड़े सन्‍्तोष की बात है, किन्तु वे अभी प्रेम और सेवा का 
चातावरण उपस्थित करने में सम नहीं हुए हैं। हमारे पब्लिक 
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सर्वेन्ट्स सच्चे अथ में जनसेवक नहीं बन सके हैं। उन्होंने 
प्रीति का भय उत्पन्न नही किया है, भय की प्रीति चाहे कम कर 
दी हो | स्वराज्य ने दलबन्दी को कम नहीं किया है। यद्यपि 
अंग्रेजी सभ्यता और खान-पान के ग्रभाव से जातिवाद कुछ कम 
हो गया है और साम्प्रदायिकता भी किसी अंश मे काबू में आ 
गई है तथापि भाषा के बहाने ग्ञान्तीयता को ग्रोत्साहन मिल रहा 
है। स्थानीय प्रेम ओर निज भाषा प्रेम सराहनीय है, क्योंकि वे 
एक ग्रान्त को एक सूत्र में बॉघते हैं, किन्तु जहाँ वे पार्थक्य का 
बीज बोते हैं वहीं वे निन्‍्य हो जाते हैं। राजनीतिक दलबन्दी 
भी एक प्रकार की नई तंग घरेलू दीवारे तेयार कर देती है। 
दलबन्दी के मूल में विभिन्न दलों की अहंभावना और एकाद्डिता 
तो कारण है ही किन्तु सरकार ने भी इतनी उदारता दिखाने की 
कोशिश नहीं की कि लोग दलबन्दी के बन्धनों को भूल जायँ। 
इस उदारता की सीमा निधोरित करना कठिन है, किन्तु यह 
अपेक्षित अवश्य है । हम लोग किसी दल की, जो विदेश का 
प्रश्रय नही लेता, देश-भक्ति में सन्देह नहीं कर सकते । विचार- 
धारा में अन्तर अवश्य है। उसके मूल में जो सत्य है उसको 
पकड़ने की कोशिश नहीं की जाती है । कोई दल्ल नितान्त आश्रय 
पर नहीं खड़ा होता। सत्य का अंश सबसमें होता हैं; उसके 
आधार पर हम एक दूसरे के निकट आ सकते हैं। अपने पक्ष 
को सत्ता के बल पर नहीं प्रेम के बल्न पर समझाने की 
आवश्यकता है. | न्‍्यूनताएँ तो बहुत हैं ओर उनके कारण भी 
उतने ही प्रबल हैं | उनमें कुछ पर हम वश पा सकते हैं। और 
कुछ प्रबल प्राकृतिक कारणों से हैं, उन पर काबू पाने के लिये 
समय लगेगा। हमको और हमारे आलोचकों को अधीर नहीं 
होना चाहिये। यह ठीक हे कि अल्लाउद्दीन का चिराग हमारे 
पास नहीं है, किन्तु उनको हमें अपनी अकमेण्यता का बहाना 
न बना लेना चाहिये। 

इस शुभ अवसर पर प्रेम और सेवा भाव से भारत 
को सम्पन्न, समृद्ध ओर सशक्त बनाने का दृढ़ संकल्प ऋरना 
हमारा पुनीत कत्तेव्य है। हमारे अभाव बहुत हैं । हम उनको 
एक साथ दूर नहीं कर सकते किन्तु उनके लिये सचेत रहना 
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ओर उनका अरितत्व रवीकार करना ही उनके दूर करने 
की पहली सीढ़ी हैं। इसलिये हमको ईमानदार और प्रयत्नशील 
रहना चाहिये । इेश्वर हमारी सहायता करेगा। 

“हारिये न हिम्मत बिसारिये न राम” 


[ नया भारत साप्ताहिक” (१५ अगरुत १६५४४) ] 
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१४ अगरत सन्‌ १६४७ को पूर्ण शान्तिसय साधनों द्वारा 
भारत ने विदेशी शासन के असहाय भार को अपने ऊपर से 
उतार कर शक्ल ध्वनि के जयघोष के साथ स्वतन्त्रता के अरुणोदय 
के दर्शन किये। स्वतन्त्र भारत का संविधान बना और उसमें 
अपने को पूर्णो स्वामित्व के अधिकार प्राप्त स्वतन्त्र गणतन्त्र घोषित 
किया । हमारे नये संविधान में बिना किसी भेद-भाव के सबको 
बयस्क मताधिकार दिया गया है। इसके अनुकूल हमारे पहले 
चुनाव १६४२९ के आरम्भ में हुए। यह्‌ प्रजातन्त्र राज्य का सबसे 
बड़ा प्रयोग था। इसमें सत्रह करोड़ नर-नारियों ने भाग लिया। 
सारा भारत ३२९६३ चुनाव-क्षेत्रों में विभाजित किया गया; और 
उनमें २२४००० मतदान केन्द्र स्थापित किये गये | मतदान के लिये 
विशेष प्रकार की लोहे की पेटियाँ तैयार कराई गई । मतों को गुप्त 
रखने की व्यवस्था की गई । पार्टियों के चिह्न निश्चित किये गये। 
मतदाताओं की सूचियों तैयार की गई। हजारों लाखों अफसरों 
ओर कर्मचारियों की सेवाएँ इस काये में नियोजित की गई। 

चुनावों में धन और जनशक्ति का चाहे कितना ही व्यय 
अथवा अपव्यय हुआ हो किन्तु उनके द्वारा देश में एक नई 
जाग्ृरति की लहर उठी और राजनीतिक दलों मे एक नददे आत्म- 
चेतना आई । सन्धि-विग्नह के दॉव-पेच भी चले, किन्तु उनके 
कारण लोग जितने उत्पातो की आशंका करते थे वे सब नि्मल- 
प्राय सिद्ध हुए । स्वतन्त्र भारत के श्रजातन्त्रात्मक शासन में वयस्क 
मताधिकार के इस विराट आयोजन की देश-विदेशों में सराहना 
हुई। इन्डोनेशिया के लोग निवाचन की शिक्षा लेने आये। हमारा 
मस्तक गवे से ऊँचा हुआ | 

पढ़े-लिखे लोगों की अपेक्षा प्रामीण खस्लियाँ तथा बे-पढ़े सरल 
स्वभाव वाले प्रामीण लोग अधिक वोद देने आये । यद्यपि यत्र-तत्र 
ऐसे भी उदाहरण मिलते हैं जहाँ धमेआ्आण प्रामीण भाई जूते 
उतारकर निवीचन कक्ष भें घुसे ओर बोद भगवान की पेटी पर 


श०्८ भारत के प्रथम चुनाव 


बिल्व-पत्र की भॉति मत-पत्र को ४» नसो वोट देवाय” के अव्यक्त 
मन्त्र-पाठ के साथ समर्पित कर लौट आये ( भगवान तो उनसे 
प्रसन्न हुए ही होंगे क्योंकि वे तो कह चुके हैं “पत्र॑ पुष्पं फलं तोय॑ 
यो मे भक्तया प्रयचछति'””) तथापि अधिकांश लोगों ने वोट देने 
के गव का अनुभव किया और अपनी सूम-बुझ ओर बौद्धिक स्तर 
के अनुकूल उसके रहस्य में पंठ करने की कोशिश की। जनता में 
आतंड और भेड़ियाघसान की ग्रवृत्ति का अभाव रहा। यदि 
ऐसा न होता ठो मन्त्री ज्ञोग न हारते। जनता में आतड्रु का अभाव 
देश के लिये एक शुभ लक्षण है। जनता ने अपने को राजनिमोता 
समझा । सेठ-साहूकारों, धनी-मानी, सहायक-समथेकों ने, धबल- 
धौत खददरधारी नेताओं और बालों की मॉँग और पतलून की 
क्रीज को राजनीतिक और भोगोलिक सीमाओं से भी अधिक 
महत्व देने वाले बाबू लोगों और साहबों ने निधन मेले-फंटे बस्ों 
ओर बिवाई भरे पेरों वाले निम्नवग के लोगों की मद्टी-फूस की 
कुटियों पर दो-दो बार हाजिरी दी और अथाइयों, चोपालों और 
हाट-बाटों, गन्दी और बदबूदार गलियो के देव-मन्दिर की भॉति 
चक्कर किक | उमेको देखकर मुझे! गोरबवार्मी तुलसीदासजी की 
प्रसिद्ध चौपाई मे कुछ हेर-फेर करने की आवश्यकता पड़ गई-- 
किन भूमि कोमल कम 
व हेत बन विचरहि स्वामी+--7 
प्रोपेगेन्डा प्रभू के पू्ं वेसव में दशेन हुए। साइकिल से 
लगाकर जीप, मोटर सेलून, लारी, मोटर ट्क और हवाई जहाज 
तक प्रायः सभी यान्त्रिक वाहनों का प्रयोग हुआ | केवल टकों की 
जरूरत नहीं पड़ी । वारह बरस बाद बलों की जोड़ी के भी भाग 
जागे; यत्र-तत्र रथ ओर बेलगाड़ियों पर लाउडरपीकरों द्वारा प्रचार 
हुआ | पेट्रोल के साथ धन का भी घुऑधार हुआ। प्रेस वालों के 
सोते भाग जागे। अखबारवालों ने आँधी के आम लूटे । पदा- 
कांक्षियों ( उम्मीदवारों ) के समथकों ने मुद्दे सुस्त और गवाह 
चुस्त” की लोकोक्ति का समर्थन करते हुए गले फाड्-फाडकर 
लाउडस्पीकरों से प्रतिइन्द्विता की और पहाड़ों को ढा देने वाला 
जोश दिखाया । नेहरू सरकार को उखाड़ फेंकने की 'मसक फॉँक 
जिमि मेरु उड़ाहीं' जेसी धमकियाँ चाहे हास्यास्पद क्‍यों न जँची 
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हों; किग्तु यह अवश्य मालूम होने लगा था कि जलूस के नेता की 
जीत कुरुक्षेत्र युद्ध में पाण्डवों की जीत से भी अधिक प्र 
निश्चित थी। हर 
चुनाव के उत्साह ने पदाकांज्षियों में एक अपूर्व उत्साह का 
सख्जार कर दिया। पलज्ञ पीठ से नीचे पेर न रखने वालों ने मीलों 
का पंदल सफर किया और जिनके मूँह पर ताला पड़ा रहता था 
वे व्याख्यान वाचस्पति बन गये। 
'सूक करोति वाचालं पंर्ग लंघयते गिरिम्‌, 
यत्कृपा तमहँ बन्दे चुनाव चक्रम्‌। 
पार्टियों ने एक दूसरे के श्रति खूब कीचड़ उछाली। होली 
के पहले ही होली का हुड़दक्क मच गया। गड़े मुर्दे उखाड़े गये । 
किसी को गद्दार कहा गया तो किसी को देशद्रोही! किसी को 
हैलेटभक्त तो किसी को ऑग्रेजपरस्त। वेयक्तिक चरित्र पर भी 
कहीं छींटाकशी हुई | किन्तु कोई किसी का बुरा न मानता-- 
'बेदिकी हिंसा हिंसा न भवति!।? 
चुनाव चिन्हों की भी खूब हँसी जड़ाई जाती। कोई दीपक 
के लिये कहता चिराग तले अँधेरा, हँसिया और बालों के लिये 
कहा जाता बिना बोये-जोते ही फसल काटने आ बेठे, रेल के 
लिये कहा जाता कि पटरी से उतर गई, मोंपड़ी के लिये कहा 
जाता झोपड़ी में बेठकर महलों का स्वप्न देखने चले हैं, साइकिल 
के लिये कहा जाता कि साइकिल में पंचर होगया और बेलों की 
जोड़ी के लिये कहते कि बेल मरखने होगये, सारी खेती चर गये । 
पदाकांच्षी सज्जन, जो जलूसों के गुल-गुपाड़े को तृफाने-बद्तमीजी 
समभते थे, चुनाव की बलिवेदी पर अपनी शान-बान को बलिदान 
करने को तेयार होगये। सारे शहर के बाजारों की मुँह पर 
हवाइयाँ उड़ाते हुए परिक्रमा करते उनको देखकर कभी-कभी 
मुझे दया आ जाती थी और भगवान को धन्यवाद देताथा कि 
मुझे; सम्पन्न न बनाया, नहीं तो में भी इस प्रलोभन में पड़कर 
दारुयोषित (कठपुतल्ली) की भाँति नाचता | कभी तो वे लोग जब 
शाम को घर लौटते होंगे तो अपनी चारपाई पर ल्लेट कर यह 
कहते होंगे-- जो मैं ऐसा जानती प्रीति करे ठुख होय, नः ऐसा जानती श्रीति करे दुख होय, नगर -- 
डढिंढोरा पीठती प्रीति ने करिये कोय ।' है 
7 शरद 
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सफल उम्मीद्वारों की तो मेहनत साथेक होगई और उनके 
समरथंकों ने सुख की साँस ली। ब्याह के भोर की भाँति उनको 
लाउडस्पीकरों और मोटरों के विल चुकाने होंगे और जो हारे हैं 
उनके लिये तो पूर्ण सहानुभूति के साथ यही कहा जायगा-- 
माया मिली न राम । इस स्थिति से बचने के लिये बहुतों 
ने बठ जाना चाहा किन्तु आशा बड़ी मायाविनी है। प्राप्त 
के त्याग से अप्राप्त ओर अनिश्चित एवं काल्पनिक लाभ का 
त्यागना बहुत कठिन होता है । पद की लालसा को छोड़ते 
भी दुख और न छोड़ते भी दुख--भई गति साँप छछदर 
केरी । हारे हुए उम्मीदवारों ने अपनी हार मुस्कराते हुए मुख 
से स्वीकार को हानि-लाभम जीवन-मरण यश-अपयश विधि 
हाथ' की उक्ति में उनको आत्म-सन्तोष तो मिल्ञता ह' है, किन 
हार के कारणों का विश्लेषण करने पर अन्य बातें भी मिल 
जाती हैं । कोई साथियों और समर्थकों की धोखेबाजी को रोते 
हैं तो कोई जनता की मूखंता को कोसते हैं | कोई कहते हैं औ 
में इतना त्याग नहीं कि संयुक्त मोचों बनाया जा सके। किन्तु 
प्रश्न यह धोता है कि नाइयों की बरात में जहॉ ठाकुर ही ठाकुर 
होते हैं वहाँ कोन अपने को छोटा समझे ! सभी अपनी खीज 
को छिपाने के लिये कहते हें--हम तो सिद्धान्त की लड़ाई लड़े थे । 
कांग्रेस से हमारा विरोध नहीं; अयोग्य उम्मीदवारों का विरोध 
था। इसमें सत्य की मात्रा अवश्य है, क्‍योंकि कांग्रेस ने सब जगह 
उम्मीदवारों की योग्यता का ध्यान कम दिया है और कांग्रस के 
प्रति सेवाओं को अधिक महत्व दिया है। ऐसे पदाकाज्षियां की 
सफल्नता का श्रेय कांग्रेस पार्टी के पुण्य प्रताप को ही है। हारे 
हुए उम्मीदवारों के साथ पूर्ण सहानुभूति है क्योंकि किसी की 
महत्वाकांक्ताओं पर तुषारपात होते अच्छा नहीं लगता है, किन्तु 
यह कहना पड़ेगा कि यह दुनियाँ इतनी साधन-सम्पन्न नहीं है 
कि सबकी महत्वाकांक्षाएँ सफल हो सके । 

चुनाव ने उम्मीदवारों के सामने, चाहे वे कांग्रेस के हो और 
चाहे ओर किसी पार्टी के हों, एक आइना रख दिया है जिसमें 
वे अपनी ज्ञोकप्रियता और लोकसम्मान का चित्र देख सकते हैं। 
सबको अपनी-अपनी थाह मिल गई होगी, यदि स्वा्थे ने आँखों 
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पर पदोौ न डाल्ला हो। दूसरी पार्टी का ओपेगेन्डा बहुत अंश में 
किसी पदाकाँच्ती की असफलता के लिये उत्तरदायी हो सकता है, 
किन्तु वे लोग प्रायः अपनी योग्यता, शक्ति और लोकप्रियता के 
अनुमान के आधार का अतिक्रमण कर जाते हैं--कहीं-कही तो 
उसी मात्रा में जिस मात्रा में नारद-मोह प्रसद्भ में श्री नारदजी ने 
अपनी सुन्दरता का किया था। यदि ऐसा न करते तो वे बहुत 
से अपव्यय से बच जाते। ये चुनाव कांग्रेस के लिये भी नेत्रोन्मीलक 
हुए हैं। जिन पाटियों को कांग्रेस नगर्य समभती थी वे आगे 
आ गई और उनके उस्मीदवारों ने कांग्रेस के उम्मीदवारों को 
नीचा दिखाया और जो लोग कांग्रेस को मरा हुआ समभते थे 
उनको भी अपने मेंह की खानी पड़ी | 
बहुत सी जगह तो जसे उत्तर प्रदेश और बिहार में 'यथा 
धाता पू्वेमकल्पयत्‌' की बात रही। कांग्रेस का बाहुल्‍य के साथ 
बहुमत रहा और अधिकांश मंत्री थोड़े-बहुत हेस-फेर के साथ लौट 
आये । दो-तीन स्थानों में जेसे मद्रास, त्रावनकोर-कोचीन आदि 
में नई विश्वामित्री सृष्टि रची जाने से बाल-बाल बच गई । किन्तु केन्द्र 
में बहुमत काँग्रेस का ही हैं और केन्द्रीय सत्ता काँग्रेस के हाथ 
में ही रही। जहाँ कांग्रेस को सब पार्टियों के मुकाबले में बहुमत 
हीं ग्राप्त है वहाँ भी अकेली पार्टी में उसके सदस्य सबसे अधिक 
हैं। इमानदारी के चुनाव में पार्टियों की हार-जीत इतनी ही 
स्वाभाविक है जितनी कि दिन के बाद रात का आना और रात 
के बाद दिन का होना। कांग्रेस की विफलता कांग्रेस सरकार 
ढ्वारा बनाये हुए नियमों की निष्पक्षता तथा चुनाव अधिकारियों 
की ईमानदारी की द्योतक है । चुनाव के दिलों में कांग्रेस सरकार 
की ओर से पूरणरूपेण वाणी की स्वतन्त्रता रही। कांग्रेस को लोगों 
ने जी भरके कोसा | इस कोसने में ऐसे लोगों ने भी भाग लिया 
जिनके निकट सम्बन्धी सरकार में उच्च पदाधिकारी थे। ऐसे लोग 
कांग्रेस के विरुद्ध चुनाव भी लड़े। यह्‌ कांग्रेस सरकार की 
तटस्थता का अच्छा ग्रमाण है। 
कांग्रेस की जीत पर मुझको प्रसन्नता है क्‍योंकि उसको 
बागडोर जिनके हाथ में है उनके ग्रति मेरा विश्वास है। कांग्रेस 
सरकार की अल्पसंख्यकों के प्रति उदारता ने इसकी साख विदेशों 
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में जमा रक्खी है। कांग्रेस ने कुछ दीघेकालीन योजनाएँ बनाई 
हैं, उनको पूर्णेता को पहुँचाने के लिये उसकों अवसर दिया जाय । 
कांग्रेस शासन की विफलताएँ कुछ प्राकृतिक कारणों से भी हैं, 
जिनको दूसरी पार्टी भी सहज में दूर नहीं कर सकती है । कांग्रेस 
ने फिर देश की बागडोर हाथ में ली है। आशा है कि वह पिछली 
विफलताओं को दूर करने के लिये कटिबद्ध हो जायगी और नव- 
निर्माण का सूत्रपात करेगी । 


[ 'देनिक हिन्दुस्तान” (१७ फरवरी १६५२) ] 
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'संरकृति! शब्द का सम्बन्ध संस्कार से है जिसका अथे है 


संशोधन करना, उत्तम बनाना, परिष्कार करना। अड्नरेजी शब्द 


“कल्चर! में वही धातु है जो 'एप्ीकल्चर' में है। इसका भी अथ 
ध्् ३ ८७ ५ े 
'पपदा करना, सुधारना! है। संस्कार व्यक्ति के भी होते हैं और 





जाति के भी । जातीय संस्कारों को ही संस्क्रति कहते हैं। संस्कृति 
दा गला। + अपर, इस सइनको 
विधियों ओर विचास्परम्पराएँ जाति के लोगों में हृढ्मूल 
हो जाने से जाति के संस्कार बन जाते हैं। इनको प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी निजी प्रकृति के अनुकूल न्यूनाधिक मात्रा में पेतुक सम्पत्ति 
के रूप में प्राप्त करता है। ये संस्कार व्यक्ति के घरेलू जीवन तथा 
सामाजिक जीवन में परिलक्षित होते हैं। मनुष्य अकेला रहकर 
भी इनसे छुटकारा नहीं पा सकता। ये संस्कार दूसरे देश में 
निवास करने अथवा दूसरे देशवासियों के सम्पके में आने से 
कुछ परिवतित भी हो सकते हैं और कभी-कभी दव भी जाते है; 
किन्तु अनुकूल वातावरण ग्राप्त करने पर फिर उभर आते हैं। 

संस्क्ृति का बाह्य पक्त- भी होता है ओर आन्तरिक भी । 
उसका बाह्य पक्त आन्तरिक का प्रतिविम्ब नही तो उससे सम्बन्धित 
अवश्य रहता है। हमारे बाह्य आचार हमारे विचारों और 
समनोवृक्तियों के परिचायक होते हैं। संस्कृति एक देश-विशेष की 
उपज होती है, उसका सम्बन्ध देश के भौतिक वातावरण और 
उसमें पालित, पोषित एवं परिवद्धित विचारों से होता है। 

भाषा संस्कृति का कुछ बाहरी अंग सा है, फिर भी वह 
हमारी जातीय मनोबृत्ति की परिचायिका होती है। 'कुशल' शब्द 
को ही लीजिये; वह हमारी उस संरक्षति की ओर संकेत करता है 
जिसमें कि पूजा-विधान की सम्पन्नता के लिये कुश लाना एक 
देनिक कार्य बना हुआ था। जो कुश ला सकता था वह तन्दुरुस्त 
सी और होशियार भी समझा जाता था। “प्रवीण का सम्बन्ध 
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वीणा से है--प्रकषे: वीणायां प्रवीण: | इमारी भाषा में “गो! से 
सम्बन्वित शब्दों का बाहुलय है, जसे गौधूलि-बेला (जिसमें विवाह 
जेसे शुभ काये सम्पन्न होते है), गोष्ठी, गवेषणा (गाय की चाह या 
खोज के अथे-विस्तार द्वारा गवेषण का अथे 'खोज' हो गया), गवाक्ष 
(गो की ऑंख--खिड़कियों का आकार शायद पहले गोल हो ता हो गा), 
गुरसी (अगीठी गोरसी से बनी है. जिसमें गो का दूध ओऔटाया 
जाता था), गोपुच्छ (नाटक को गो की पूछ के समान बताया गया 
है--अन्त में आकर मूल कथा ही रह जाती है और उसका फेलाव 
बन्द हो जाता है), गोमुखी (जिसके भीतर माला फेरी जाती है 
ओर जिससे जल गिरता है उसे भी कहते है), गोपन (छिपाना-- 
यह शब्द भी गौ से सम्बन्ध रखता है; जो वस्तु पाली जाती हे, 
सुरक्षित रक्‍्खी जाती है वह छिपाकर भी रक्खी जाती है) आदि | 
यह बाहुल्‍य हमारे समाज्ञ में गो की अधानता का द्योतक है। 
भारत गरम देश है। यहाँ हृदय को शीतल करना 
महावरा है, किन्तु आंग्ल देश ठण्डा है, वहॉ की परिस्थिति के 
अनुकूल ४7० 7९0697700 ओर ०0!0 47८४6४7767 आंद महावरे 
है । 3768८7४ ६76 0८ मौन भज्ञ करने के अथ में आता है । 
70८6 ठंडेपन का प्रतीक है और मौन ठंडेपन का ही द्योतक है। 
अँग्रेजी का प्रयोग ॥०!॥092 (ए० 09705 ज्ञा0॥ ०76 ४८०7० बहा की 
हिसात्मक प्रवृत्ति का परिचायक है। हमारे यहाँ इसका अनुवाद 
हुआ है 'एक ढेले में दो पंछी; किन्तु उसमें वह मधुरता नहीं जो 
“एक पंथ दो काज' में है। उसके कहते ही हमको “गोरस बेचन 
हरि मिल्ञन, एक पंथ दो काज” की बात याद आ जाती है। 
हमारी रहन-सहन, पोशाक आदि सभी बाते जातीय 
परिस्थिति, देश के वातावरण और देश की भावनाओं से सम्ब- 
न्वित है । जमीन पर बेठना, हाथ से खाना, नहाकर खाना, लम्बे- 
ढीले कपड़े पहनना, बेसिले कपड़ों को अधिक शुद्ध मानना; ये सब 
चीजें देश को आवश्यकताओं और आदर्शों के अनुकूल हैं । गरम 
देश में पृथ्वी का स्पशे बुरा नहीं लगता। इसीलिये यहा जूतों का 
इतना मान नहीं है जितना फि विज्ञायत में | यहाँ हाथ से खाने 
का चलन इस।/क्षेये हुआ कि यहाँ हर समय हाथ धोये जा सकते 


हि 
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हैं। अन्न को भी देवता माना जाता है, उससे सीधा सम्पर्क अधिक 
सुखद और स्वाभाविक समझा जाता है। यहाँ नहाने के लिये 
जल की कमी नही और नहाने की आवश्यकता भी अधिक होतो 
है, इसलिये नहाना धर्म का अज्ञ हो गया है । 

इस देश में शरीर को अधिक महत्व नही दिया जाता है। 
इसीलिये लम्बे कपड़ों को, जो शरीर को उभार में न लावें ओर 
उसे पूरोतया ढक ले, अधिक महत्व ढ्या जाता है । बेसिले कपड़े 
जेसे धोती आदि नित्य सहज में धोये जा सकते है । उनमें सीवन 
का भी किसी प्रकार का मेल नही रह सकता है, इसीलिये वे अधिक 
पवित्र माने जाते हैं । हमारे यहाँ नंगे सर की अपेक्षा सर ढकना 
अधिक सारकृतिक समझता जाता है। ऐसा सभो पूर्वी देशों में है । 
यहूदियो के प्राथेना-भवनो में भी नंगे सर नहीं बेठते। बाल भी 
शरीर के अंग होने के कारण ढके जाने की अपेक्षा रखते हैं । 

इसी प्रकार देश के वातावरण और रुचि के अनुकूल ही 
मांगल्य वस्तुओं का विधान किया जाता है। फूत्ो में हमारे यहाँ 
कमल को सबसे अधिक महत्व दिया जाता है। इसका सम्बन्ध 
जल और सूये दोनो से है। वह्‌ जल में रहता है ओर सूर्य को 
देखकर प्रसन्न होता है। जल ओर सूर्य देश की मह॒ती आवश्यक- 
ताओं में से हैं, इसका दोनां से सम्बन्ध है। कमल ही सब 
प्रकार के शारीरिक सौन्दर्य का उपमान बनता है--चरणु-कमल, 
नेत्र-कमल, मुख-कमल आदि कमल की महत्ता के द्योतक हैं। 
“नव कंज लोचन कंज मुख कर कंज पद्‌ कंजारुणमभ्‌” इस छन्द में 
सभी अंग कमल बन गये हैं । 

आम्र (रसाल), कदली, दूबोद॑ल, नारियल, श्रीफल (शरीफा) 
आदि को मांगल्य कार्यों में प्रमुख स्थान दिया जाता है। आम यहॉ 
का विशेष मेवा है। इसमे रस भरा रहता है ओर इसका बोर बसनन्‍्त 
का अग्रदूत है। हमारे यहाँ अश्वत्थ (पीपल) को भी विशेष महत्ता 
दी गई है | श्रीमद्भगवद्गीता में भगवान्‌ को विभूतियों में अश्वत्थ 
को भी माना गया है--“अश्वत्थः सवे वृक्षाणा' । भारतीय संस्कृति 
में जिन-जिन वस्तुओं को महत्ता दी गई है वे सब श्रीमद्भगवद्गीता 
में भगवान्‌ की विभूतियों के रूप में आ गई हैं। सगवान्‌ बुद्ध को 


श्श्८ भारतीय संरकृति 


भी अश्वत्थ वृक्ष के ही नीचे बुद्धत्व ग्राप्त हुआ था। स्थावर 
वस्तुओं में हिमालय को, सरिताओं में गंगा को, पक्षियों में गरुड़ 
को तथा ऋतुओं में बसन्‍्त ऋतु को महत्ता दी गई है। ख्लीलिंग चीजों 
में कीर्ति, वाणी, रम्ृति, बुद्धि और ध्रृति (वैयें) को महत्ता दी गई 
है। यह भी हमारी जातीय मनोवृत्ति का परिचायक है । 

यह तो रहे संरक्ृति के बाह्य अंग | संस्कृति के आन्तरिक 
अंगों पर भारत में विशेष बल दिया गया है। धमंश्रन्थों मे अच्छे 
मनुष्यों के जो लक्षण बतलाये गये है, मनुर्मखति में जो ध्ृति, क्षमा, 
दम, अस्तेय, शोच, इन्द्रिय-निभ्रह, थी, विद्या, सत्य ओर अक्रोघ 
धर्म के दश लक्षण बतलाये गये है वे सब भारतीयों की मानसिक 
ओर आध्यात्मिक संरक्ृति के अज्ञ हैं। श्रीमद्गगवद्गीता में देवी 
सम्पदावालों के लक्षण दिये गये हैं जिनमें “अभयु' को सबसे पहला 
स्थान-दिया गया है.। स्थितप्रज्ञ के लक्षण (दूसरा अध्याय), सात्विक 
चीजों के लक्षण (सत्रहवों अध्याय) आदि सब भारतीय संस्कृति 
के अनुकूल सभ्य ओर शिफ्ट पुरुष के लक्षण हैं। इसलिये सभी 
महाकाव्य ऐसे लक्षणों से भरे पड़े हैं। 'रघुवंश' मे रघुकुल के 
राजाओं के जो गुण बतलाये गये हैं, वेन केवल भारत के 
सांस्कृतिक आदर्शों के परिचायक है, बल्कि उनसे अतीत का भव्य 
चित्र हमारे सम्मुख आ जाता है। देखिये-- 

“दूसरों को दान देने के लिये ही जो सम्पन्न बनते थे (उनका 
धन दानाय था), सत्य के लिये ही मितभाषी बने हुए थे (मिथ्या- 
मभिमान के कारण वे कम बातचीत नही करते थे), जो यश के लिये 
विजय प्राप्त करते थे (धन-राज्य छीनने के लिये नहीं) |यश को 
अपने यहाँ अधिक महत्व दिया गया है। हमारे पूर्बेज यश के 
लिये संसार को समस्त सम्पदा ओर वेभव त्यागने को सदेव 
तत्पर रहते थे। अजुन से भी श्रीकृष्ण ने अन्तिम अपील यही की 
थी--“यशोलभस्व' ], सन्तान के लिये (कामोपभोग के लिये नही, 
वरन्‌ पितृ-ऋण चुकाने ओर समाज को अच्छे नागरिक दे ने के अथे) 
जो ग्रहस्थ वनते थे, बाल्यावस्था में जो विद्याध्ययन करते थे, यौवन 
में विषय-भोग करनेवाले, बृद्धावस्था में मुनिश्वत्ति को धारण करने 
वाले और योग द्वारा शरीर को त्यागने वाले (आजकल्न तो रोगे 
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णान्‍्ते तनुत्यजाम को बात हो गई है) ऐसे रघुवंशियों के कुल क 
में (कालिदास) वएन करता हूँ यद्यपि मेरे पास वाणी का वेभव 
अधिक नहीं है ।” 

इससे पता चलता है कि ग्राचीन भारत में त्याग, सत्य, 
यश, आश्रम-विभाग और सामाजिक कल्याण की ओर अधिक 
ध्यान दिया जाता था। रूक्षेप में भारतीय संरकृति के मुख्य-मुख्य 
अंग इस प्रकार बतलाये जा सकते है :-- 

(१) आध्यात्मिकता--इसके अन्तगंत नश्वर शरीर का 
तिरस्कार, परल्ीक, सत्य, अहिंसा, तप आदि आध्यात्मिक मेल्यों 
को अधिक महत्व देना, आवागमन की भावना, ईश्वरीय न्‍्याय_ 
में विश्वास आदि बाते हैं। | हमारे यहाँ की रूरकृति तपोबन- 


तब तपोवले प्रथम प्रभात तव गगने!। विस्तार के वातावरण में 
आत्मा का संकुचित रूप नहीं रह सकता था इसी के अनुकूल आत्मा 
का सब्वव्यापक विस्तार माना गया है। इसीलिये हमारे यहाँ 
स्वंभूत हित पर अधिक महत्व दिया है--आत्मबत्‌ सर्वेभूतेपु यः 
पश्यांते स पश्यात'। 

कीरी ओर कुझ्तर में एक ही आत्मा का विस्तार देखा 
जाता है। इसीसे गांधीजी की सर्वोद्य की भावना को बल मिला | 
हमारे यहाँ के मनीषी “सर्व भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः 
का पाठ पढ़ते थे। 

नश्वर शरीर के तिरस्कार की भावना हमारे यहाँ के लोगों 
को बड़े-बड़े बलिदानों के लिये तैयार कर सकी। शिवि, दधीच, 
मोरण्वज इसके ज्वलन्त उदाहरण हैं। महाराज दिलीप ने गुरु की 
प्रसन्नता के लिये नन्दिनी नाम की गो को चराने का ब्रत धारण 
किया था । उसकी सिंह से रक्षा करने के लिये वे अपने प्राणों का 
भी उत्सगं करने को तेयार हो जाते हैं। वे सिंह से कहते हैं 
कि यदि तुम मुझ पर दया ही करना चाहते हो तो मेरे यश-शरीर 
पर दया करो; पंचभूतों से बने हुए नाशवान शरीर के पिण्डों पर 
मुझ जेसे लोगों की आस्था नहीं होती | 


हमारे यहाँ का सागे साधना का सागे रहा है और तप, 
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त्याग और संयम को महत्ता दी गई है। क्या बौद्ध, क्या जेन और 
क्या वेष्णव, सभी लोग इन गुणों की सराहना करते हैं । 

हमारे यहाँ की आध्यात्मिकता मन और बुद्धि से परे जाती 
है। वह आत्मा का संज्ञात अनुभव करना चाहती है। यही , 
भारतीय और पाश्चात्य दशेनों का अन्तर है। हमार दशेन का 
अथ आत्मा का दरशन ही है, पाश्चात्य देशों में वह बुद्धि-विल्ञास_ 
के रूप में रहा है। - 

(२) समन्वय बुद्धि--आत्मा की एकता के आधार पर हमारे 
यहा अनेकता में एकता देखी गई है. । 

इसीसे मिलती-जुलती समन्वय-भावना है । हमारे विचारकों 
ने सभी वरतुओं में सत्य के दशन किये है । उनत्तका धरम अविरोधी 
धर्म रहा है । 

इसीलिये हमारे यहाँ घमे-परिवतेन को विशेष महत्व नहीं 
दिया गया है। फिर भी संस्कृतियों का आदान-प्रदान हुआ है। 
तुलसीदासजी जेसे महात्मा न, जो भारतीय संरकृति के प्रतिनिधि 
कहे जा सकते हैं, समन्वय नुद्धि से ही काम लिया था । उन्होंने शेव 
ओर वेष्णवों का, ज्ञान ओर भक्ति का तथा अद्वेत और विशिष्टद्वेत 
का समन्वय किया था। आधुनिक कवियों में अश्रसादजी ने अपनी 
कामायना' में ज्ञान, इच्छा ओर क्रिया का समन्वय किया है। 
मानव-कल्याण में ज्ञान, इच्छा, क्रिया का पार्थेक्य ही बाधक 
होता है । 

ज्ञान दर कुछ, क्रिया भिन्न है, इच्छा परी क्‍यों हो मन की | 
एक दूसरे से न मिल सके, यह बविडम्बना है जीवन की ॥ 

५4३) वर्णाश्रण विभाग-हमारी संरक्ृति में कार्य-विभाजन 
को वंडा महत्व दिया गया है। समाज को भी चार भागों में 
बॉटा है और मानव-जीवन को भी । सामाजिक विभाजन बढ़ते 
बढ़ते संकुचित और अपरिवर्धदनीय बन गया। अपरिवतेनीय बनने 
में भी इतनी हानि न थी यदि सबका महत्व सिद्धान्त और 
व्यवहार दोनों में एकसा मान लिया गया होता। कुछ लोगों 
ने श्रेप्‌त्ता का एकाधिकार कर लिया और 'परिडतः समदर्शिनः की 
ब्नात भूल गये। हमारे सभी प्रचारकों और सुधारकों ने इसके विरुद्ध 
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दूसरों की संस्क्ृतियों में सब बातें बुरी ही नहीं हैं । हमारी 
संस्कृति में धामिक क्ृत्यों में एकान्त-साधना पर अधिक बल दिया 
गया है; यद्यपि सामूहिक ग्राथना का अभाव नही है । मुसलमानी 
ओर अग्रेजी सभ्यता में सामूहिक प्राथना को अधिक आश्रय दिया 
गया, यद्यपि एकान्त-साधना का वहाँ भी अभाव नही। हमारे 
कीतेन आदि तथा महात्मा गांधी द्वारा परिचाल्षित आथेना-सभाएँ 
धरम में एकत्व की सामाजिक भावना को उत्पन्न करती आयी हैं । 
हमारे यहाँ सामाजिकता की अपेक्षा पारिवारिकता को महत्व 
दिया गया है। पारिवारिकता को खोकर सामाजिकता को प्रहण 
करना तो मूखंता होगी किन्तु पारिवारिकता के साथ-साथ सामा- 
ज़िकता बढ़ाना श्रेयस्कर होगा। भाषा और पोशाक में अपनपत्व 
खोना जातीय व्यक्तित्व को तिलत्ाइ्लिं देना होगा। हमें अपनी 
सम्मिलित परिवार की प्रथा को इतना न बढ़ा देना चाहिये कि 
व्यक्ति का व्यक्तित्व ही न रह जाय और न व्यक्तित्व को इतना 
महत्त्व देना चाहिये कि गुरुननो का आदर-भाव भी न रहे और 
पारिवारिक एकता पर कुठाराघात हो। कपड़े और जूतों की 
सभ्यता और कम से कम कपड़ा पहनने और नंगे पेर रहने की 
सभ्यता में भी समन्वय की आवश्यकता है । अग्रेजी सभ्यता में 
जूतों का विशेष महत्त्व हे किन्तु उसे अपने यहाँ के चौका और 
पूजागृहां की सीमा पर आक्रमण न करना चाहिये। अमग्रेजी 
सभ्यता चीनी ओर काँच के बतेनों की सभ्यता है। हमारी 
सभ्यता मिट्टी और पीतल के बतेनों की है। हमारी सभ्यता 
स्वास्थ्य विज्ञान के नियमों के अधिक अनुकूल है। यदि हम 
कुल्हड़ों के कूढ़े का अच्छा बन्दोबस्त कर सके तो उससे अच्छी 
कोई चीज नहीं है । आलर्य को वेज्ञानिकता पर विजय न पाना 


चाहिये । अंग्रेजी मंस्कृति से भी सफाई ओर समय की पाबन्दी 
की बहुत सी बाते सीखी जा सकती हैं, किन्तु अपनी संस्कृति के 


मूल अड्डों पर ध्यान रखते हुए समन्वय-बुद्धि से काम लेना 
चाहिये । समन्वय द्वारा ही संस्कृति क्रशः उन्नति करती रही है 
ओर आज भी हमें उसे समन्वयशील बनाना है. | 

| मुंशी अभिनन्दन ग्रन्थ” ] 


ब्रज की जीवन-उ्याति--गो 


भारतीय समाज में गौ का विशेष महत्व है। गौ से धसे 
ओर अथ दोनों की साधना होती है | गो रवय पूज्य है और वह 
यज्ञादि के लिये घृत और प्रवहन; खेती के लिये बेल, तथा भोजन 
के लिये घी, दूध, खोआ और मलाई-मक्खन देकर साधन-रूप से 
भी मान्य है। इसी कारण हमारी भाषा में अनेक शब्द गौ से 
सम्बन्धित हैं । गोष्ठी, गवेषणा ( जिसका शाव्दिक अथे गाय की 
चाह या खोज है, फिर अथे-विरतार से सब प्रकार की खोज के 
लिये प्रयुक्त होने लगा ) गोपन ( जिस चीज की रक्षा की जाय 
वह छिपाकर रखी जाती है, इससे गो की रक्षा का अथे छिपाना 
हो गया ) गवाक्ष ( खिड़की जो शायद गो की आँख की भॉति 
गोलाकार होती थी ), गोमुखी, गोधूलि ( जिस वेला में विवाह 
जसे शुभ काय होते हैं ), गुरसी ( बुन्देल्लखंडी मे अंगीठी को कहते 
हैं, उसमें गोरस ओटाये जाने के कारण उसका नाम गुरसी पड़ा) 
आदि शब्द इसके प्रमाण हैं। गो एक भारतीय को जीवन भर 
ओर उसके मरण के पश्चात्र्‌ भी तारती है. | गोओं से ही मनुष्य 
की सम्पत्ति ऑकी जाती थी। भगवान कृष्ण के बाल-सखा खेल का' 
दाँव मॉगते हुए समता भाव से कहते हैं--“अति अधिकार जनावत 
याते जाते अधिक तुम्हारे गेयाँ । मेया यशोदा भी कृष्ण को 
मभाते हुए गोधन की ही सौगन्ध खाती हैं--गोधन की सो हो 
माई तू पूत ।' अँग्रजी शब्द पिक्यूनरी पशु के ही सगोत्री शब्द 
पिकस से बना है । 
दधि और माखन की चोरी--त्रज की संस्कृति और वहाॉ का 
जीवन गौ-प्रधान था। श्रीमद्भागवत में उद्धवजी की ब्रज-यात्रा के 
अवसर पर उन्होंने हाल की व्याई हुईं गायों को दूध के भार से 
भुकी हुई भी अपने बच्चों की तरफ दोड़ती देखा था और सफेद र॑ग 
के बछड़े इधर-उधर कूदते हुए बड़े सुहावने लगते थे। गायो के 
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दुहने के घर-भरे रव और बाँसुरियों की मधुर ध्वनि से ब्रज 
शब्दायमान हो रहा था। 
धावन्तीमिश्च वाखाभिरुधोभारेः: स्ववत्सकान 
इतस्ततो विल्नह्नद्भिर्गोवत्सेमरिडित॑ सिते.। 
गोदोहशब्दाभिरव॑ वेशूनां निर्व:नेन च॥ 
( दशम रकन्ध ४६ | ६, १०) 
यह तो सायंकाल का दृश्य था। प्रातःकाज्ञ के चार बजे से 
दुधि-सन्थन प्रारम्भ हो गया था | ब्रज-युवतियों के मणिमय आशभू- 
षण दीपक के प्रकाश में ओर भी चमक उठे थे। मथानी की रस्सी 
के घपण से सुजाओं के कंकण शब्दायमान हो रहे थे और उनके 
अंग विशेष तथा हार और कुण्डल् हिल रहे थे तथा उनके कपोलों 
पर थोड़ी लाली आ गई थी। कमलनयनी ब्रजाज्ञनाएँ श्रीकृष्ण का 
यश-गान कर रही थी । उसी ध्वनि में दधि-मन्थन की ध्वनि मिल 
कर आकाश-मण्डल तक पहुँच रही थी और चारों दिशाओं का 
अम॑गल-नाश कर रही थी। 
दधि और माखन के लोभ ही के कारण श्रीकृष्ण उलूखल से 
बॉथे गये और उनका नाम दामोदर (अथौत्‌ दाम या रस्सी 
जिसके उदर में है ) पढ़ा। दधि मथती हुई ग्वालिनों के सहज 
सौन्दय का वन सूरदासजी ने जी खोलकर किया है. यहाँ 
सौन्दय गुलाब के भामें से खरोंच पड़नेवाली सुकुमारता का नहीं 
है, वरन काये में संज्ग्नता के स्वस्थ सौन्दय का है। नीचे के पदों 
में सूर द्वारा अंकित शब्द-चित्रों में श्रीमदूमभागवत के उक्त भाव 
की क्षीण छाया देखी जा सकती है, किन्तु सूर ने जो गति और 
शब्द के चित्र दिये हैं वे अनुपम हें-- 
दवि ले मथति ग्वालि गरबीली । 
रुनक-कुनक कर कंकन बाजे, बॉह डुलावत ठीली। 
भरी ग़ुमान बिलोवति ठाढ़ी, अपने रंग रोँगीली | 
छवि की उपमा कहि न परति है, या छबि की जु छबीती । 
अति बिचित्र गति कहि न जाइ अब, पहिरे सारो नीली । 
सूरदास प्रभु माखन मॉगत, नाहि न देति हटठीली॥ 
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एक चित्र ओर देखिये-- 
देखी हरि मथति ग्वालि दृधि ठाड़ी । 
दिन थो री, भोरी, अति गोरी, देखत ही जु स्थाम भए चाढ़ी। 
कषति है ढुह्नू करनि मथानी, सोभा रासि अ्रजा सुभ बाढ़ी । 

सूरदास का वणंन जितना विशद्‌ ओर संश्लिष्ठट है, उतना 
श्रीमदूभागवत का भी नहीं | सूर के वशुन में उनके प्रभु सामने 
खड़े हैं। सूर ने गोपी को खड़ा करके उससे दही मथाया है, 
जिससे उसका यौवन पूणरूपेण उभार में आ गया है। सूर ने 
“दिन थोरी, भोरी” कहकर एक मुस्धा नायिका का रूप दे 
दिया है। भोलापन नायिकाओं का अत्लंकरण माना गया है। सूर 
ने उसे नीली साड़ी भी पहनाई है, जो प्रेम का पक्का रंग है। ज्यो- 
ज्यों वह घुलता है; निखरता है। उसकी चटक नहीं घटती और 
न वह फीका पड़ता है । उसके रंग-रंगीलेपन में श्रीमद्भागवत के 
चित्र का भी रंग कुछ फीका पड़ जाता है। भागवत्कार का भी 
दोष नहीं है । वहा उस सोन्दय को देखने वाले केवल व्यासजी 
ही थे। उद्धवजी तो ज्ञान का गवे लेकर आये थे। यहाँ सूर के 
भगवान्‌ स्वयं रसिक-शिरोमणि थे। बालकष्ण माखन माँग रहे 
थे। वह दे नहीं रही थी, हठ करती थी--माखन के लिये नहीं, 
वरन्‌ बतरस लालच” के लिये। श्रीमदू्भागवत और सूर- 
सागर के वनों की भोतिकता बहुत कुछ उनकी अन्तिम पंक्तियों 
से परिमाजित हो गई है। श्रीमदूभागवत में गोपी से ऋष्ण का 
गुणगान कराकर तथा दधि-मन्थन की घषेण-ध्वनि से चारों 
दिशाओं का अमंगल़ दूर कराया है । यह लोक-संगल की भावना 
पूतता का वातावरण उपस्थित कर देती है । सूर के पदों में सूर के 
प्रभु का उल्लेख रति को भी भक्ति का रूप दे देता हे। प्राचीन 
कवियों की यही विशेषता रही है. कि उन्होंने भौतिकता का वर्णन 
जी खोलकर किया है किन्तु वे उसे पीछे से एक आध्यात्मिक मोड़ 
दे देते हैं । 

कृष्ण भगवान्‌ को दधि-माखन से तो प्रेम था ही किन्तु 
बालोचित ओठपाव और नटखटी भी काफी करते थे, जो गोपियों 
के मनोविनोद का कारण बनता था-- 
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चोरी करत कान्ह धरि पाये। 
निसि-बासर मोहिं बहुत सतायौ अब हरि हाथहि आये | 
साखन-दधि मेरो सब खायों बहुत अचगरी कीन्ही | 
अब तो घात परे हो लालन, तुम्हें भले में चीन्ही। 
दोउ भुज पकरि कहाँ कहूँ जेहौ, माखन लेडँ मँगाइ। 
तेरी सो में नेकु न खायौो, सखा गये सब खाइ। 
मुख तन चिते, बिहेंसि हरि दीन्हों, रिस तब गई बुकाइ। 
लियो रयाम उर ल्ाइ ग्वालिनी, सूरदास बलि जाइ॥ 
गोपी-रिस शान्त होने में ऋष्ण के सौन्दर्य का प्रभाव 
व्यज्ञित हुआ है। अन्धे सूर के शब्द-चित्र कुशल चितेरे की कला 
को भी मात कर देते हैं, क्योंकि चितेरा उस गति और व्यापार 
की सरलता को अपनी कल्ला में कठिनता से ही अज्धित कर सकता 
है | गुमान भरी और गरवीली तो आकृति से व्यंजित हो सकती है, 
किन्तु कक्कणों की रुनक-म्रुनक चितेरे की कला के वाहर की वस्तु है। 
भगवान ऋष्ण को अपने कृत्य की सफाई गोपियों को ही 
नही देनी पड़ी थी, माता यशोदा के सामने भी उन्होंने बड़ी सरस 
सफाई दो है-- 
बम कि ५ 
ख्याल परे ये सखा सबे मिल्लि, मेर॑ मुख लपटायां। 
देखि तुह्दी सीके पर भाजन, ऊँचे धरि लटकायों। 
हों जु कहत नान्हे कर अपने, मैं केसे करि पायो। 
मुख द्धि पोंछि, बुद्धि इक कीन्ही, दोना पीठ दुरायो। 
डारि साँटि मुसकाइ जसोदा, स्थामहि कंठ लगायो। 
श्रीकृष्ण के इसी बाल-चापल्य ने नन्‍्द-जसोदा के घर को 
स्वगे से भी अधिक सुरम्य बना रखा था| तभी तो सूरदासजी को 
कहना पड़ा था--जो सुख सूर अमर-मुनि दुरलभ सो नँद-भामिनि 
पाजे ।' श्रीकृष्ण की माखन-चोरी ब्रज-जीवन की देनिक चचों बन 
गई थी । कभी र्वालिने आकर यशोदा मैया को उल्लाहना देती हैं-- 
४ _ आए श्र है ८5. रे भरे का 
'जसुदा कहूँ लो कीजे कानि, दिन अति केसे सही परति है, दूध 
दही की हानि'--तो कभी यशोदा मेया अपने लाडूले लाल को 
ओर लेकर गोपी को डाठती हैं-- 
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मेरो गोपाल तनक सो, कहा करि जाने द्धि की चोरी | 
हाथ नचावत आवति ग्वारिनि, जीभ करे किन थोरी। 
कब सीके चढ़ि माखन खायों, कब दधि-मट॒की फोरी। 
अंगुरी करि कबहेँ नहिं चाखत, घर ही भरी कमोरी। 
उधर वह बालकृष्ण को भी समभाती हैं कि पराये घर का 
माखन खाना अच्छा नही है । वह अपने घर की सम्पन्नता दिखाती 
हुईं बालक की गवे-भावना भी जाग्रत करती हैं-- 


माखन खात पराए घर कौ । 
नित प्रति सहस मथानी सथिए, मेघ सब्द दधि माठ घमरकौ। 
कितने अहिर जियत मेरे घर, दि मथि ले वेचत महि मरकौं। 
नव लख थेनु दुहत हैं नित प्रति, बड़ी नाम है ननन्‍द्‌ महर कौ। 


जब यह गवे-भावना का अखञ्ज निष्फल जाता है, उल्ाहने 
आना बन्द नहीं होते ओर बालक की नटखटी की चारों ओर से 
शिकायत आती है और स्त्रयं यशोदा को दोप दिया जाता है-- 
'नन्‍द घरनि सुत भल्नो पढ़ायो--तब यशोदा बालकृष्ण को ताड़ना 
देने के लिये उल्लूखत से बॉध देती हँ। तब वे ही गोपियाँ जो 
बालकष्ण के विरुद्ध उननाहना देते आती हैं, ऋष्ण की हिमायत 
लेकर आती हैं--“जसुमति एतों कहा रिसानी+ 'द्ेखों माई कानन्‍्ह 
हिलकियनि रोबे ।” यशोदाजी उनको फंटकारती हैं-- 

जाहु चत्नीं अपने-अपने घर, 

तुम ही सबनि मिलि ढीठ करायौ, अब आई छोरन बर। 

मोहि अपने बाबा की सो हैं, कान्ह हि अब न पत्या 5 । 

भवन जाहु अपने-अपने सब, लागति हो मे पाई । 

गो-चरण के उत्सुक कष्ण--बालकृष्ण दधि-माखन लुटाना ही 
नहीं जानते थे, वरन्‌ उसके उत्पादन में भी अपना उचित भाग 
लेना चाहते थे। वह गाय चराने और दूध दुहने के लिये भी 
उतने ही उत्सुक थे। वे त्रज-जीवन में पूरा भाग लेना चाहते थे । 
पहले वह गाय दुहना सीखना चाहते हैं। नीचे के पद में नये 
कार्यो के बाल-ओऔत्सुक्य का बड़ा सजीब वर्णन है। बालक को 
सहसा उसके मन्‌ की नहीं करने दी जाती है-- 


ब्रज की जीवन-ज्योति--गौ २२६ 


...मैं दुद्दिहों मोहिं दुहन सिखावहु। रु 
कंस गहत दोहनी घुटवनि, केसे बछरा थन ले लावहु। 
हा, नोई पग बाँधत, केसे ले गेया अटकावहु। 
केसे धार दूध की बाजति, सोइसोइ विधि तुम मोहि बतावहु। 
निपट भई अब साँक कन्हैया, गेयनि पे कहुँ चोट लगावहु । 
सूर स्याम सों कहत ग्वाल सब, घेनु दुह न प्रातहि उठि आवहु। 
इस पद के पढ़ने से प्रतीत होता है कि बालकृष्णु गाय 
दुहने की सभी प्रक्रिया से निजी निरीक्षण द्वारा सेद्धान्तिक परिचय 
प्राप्त कर चुके थे। अब वह उसका व्यावहारिक ज्ञान चाहते थे । 
उनके सखा-संगी भी अपने उत्तरदायित्व को समभते थे। शाम 
के समय चोट-फेंट लग जाने के भय से गो-दोहन सिखाने से 
उन्होंने इन्कार कर दिया और उनको सुबह बुज्ञाया। सुरक्षा 
सर्वेश्रथम” की बात है.। 
सुबह यशोदा मैया बालक्ृष्णं को जगाती हैं और उनको 
याद दिलाती हैं कि सुबह को गो-दोहन सीखने को कहा था। 
बालक ऋृष्ण तुरन्त उठ बेठते हैँ-- 
जागहु जागहु नन्‍्दकुमार। 
रवि बहु चढ़ यो, रेन सब निघदी, उचटे सकल किवार | 
साँक दुहन तुम कह्ौ गाइ कों, ताते होति अबार। 
सूरदास प्रझ्म॒ उठे तुरत ही, लीला अग॒म अपार। 
सूरदासजी अपने अभु के गो-दोहन में बाल-अयास का 
वर्णन करना नहीं भूले । उनके असफल प्रयास को देखकर नन्‍्द 
बाबा हँस देते हैं। ऋष्ण के बाल कौतूहल देखने को ब्रज-नारियाँ 
भी जुड़ आई। बाल-जीवन की यही अपूरणता सूर की वाणी में 
एक मनोहर यथाथेता ले आती हैं। उस समय गो-दोहन का 
विद्यारम्म की भाँति उत्सव भी मनाया गया। ब्राह्मण बुलाये गये 
और वेदोब्यारण भी हुआ । ऋष्ण नन्‍द बाबा की आज्ञा लेकर माता 
से दोहनी माँगने जाते हैं-- 
कर तनक कनक की दोहनी दें दे री मेया । 
तात दुहन सीखन क्यो, मोहि धौरी गेया। 
क्षटपद आसन बैठि के; गो-यन कर लीन्हों। 
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धार अनत ही देखि के, त्रजपति हँसि दीन्हो । 
घर-घर ते आई सबे, देखन ब्रजनारी। 
विप्र बोलि आसन दियौ, कह्यो वेद उचारी। 
सूर स्याम सुरभी दुह्दी, संतनि हितकारी॥ 
गो-दोहन तो घर की बात थी, गो-चारण के लिये घर से 
बाहर जाना पड़ता था। एक बार माता मना कर चुकी थी। वन 
जाने की कठिनाइयाँ भी बता चुकी थी-- 
प्रात जात गेया ले चारन, घर आवत हैं सॉम। 
तुम्हरी कमल बदन कुम्हिलेहै, रे जहि छायहि माँफ। 
सूरदास के प्रभु कब मानने वाले थे ! बाल्-ह॒ठ प्रख्यात है-- 
सूरदास प्रभु कह्मी न मानत, पर यो आपनी टेक। 
इसी टेक और हठ के कारण वह पुनः आग्रह करते हैं। 
ननन्‍्द बाबा से कहने में उन्हें संकोच होता था। माता का ही 
अधिक भरोसा था। वह माता से ही नन्‍द बाबा की अनुमति 
प्राप्त करने को कहते हैं | अपने बड़े होने ओर न डरने की भी बात 
कहते हैं। माता की आशंकाओं का अनुमान कर वह पहले 
से ही उनका निराकरण करते हैं ! वह अकेले नहीं जायेंगे, पहले 
नौकरों (रेता-पैता) और सखाओं (मना-मनसुखा) का नाम लेते हैं 
ओर अन्त में घर के विश्वासपात्र बड़े भाई बलदाऊजी का नाम 
लेते हैं। माता के स्नेह को भी जागृत करते हेँ और कहते हैं कि 
बन में जाने से मुझे सुख होगा। माँ को बालक के भोजन की 
फिक्र रहती है। उसका भी प्रबन्ध कर देने को कहते हैं; और 
अन्तिम बात का जो वह बड़ी दहृढ़ता से साख देकर विश्वास 
दिलाते हैँ, वह यह कि जमुना जलन में नहीं नहाऊंगा। माता को 
इसी का डर रहता हैं कि वन जाकर कहीं जान-जोखों वाले ओठ- 
पाव न कर बेठे। नीचे का पद मनोवेज्ञा<-क दृष्टि से बड़े मह 
का है: हि 
मेया हों गाइ चरावन जेहों । 
तू कहि महर नन्द बाबा सों, बड़ो भयो न डरेहों। 
शेता, पैता, मना, मनसुखा, हलधर संगहि रेहों | 
बंसीबट तर ग्वालनि 'के संग, खेलत अति सुख पेहों। 
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ओदन भोजन दे दधि काँवरि, भूख लगे तेंखेहों। 
सूरदास दे साखि जमुन-जल, सोह देहु जु नहैहों॥ 
यह आज्ञा की बात रात में कही गई मालूम पड़ती है। 
यशोदा की शायद 'मौन॑ अद्धंसम्मति लक्षणम” की अनुमति प्राप्त 
कर ली थी । प्रातःकाल ही ग्वालों की टेस्पुकार सुनते ही वह 
घर से बाहर दौड़ गये | पीछे से यशोदा मेया दौड़ती जाती थीं। 
आगे बालकृष्ण ग्वालों के पीछे दोड़ते जाते थे। बतल्नदाऊ ने 
कन्हाई को आते देख लिया । उन्होंने ग्वाल-बालों को रोक लिया। 
इतने में यशोदा मेया भी आ गई और कृष्ण को आगे जाने से 
रोकते हुए उनके हाथ पकड़ लिये | फिर बल्रामजी की सिफारिश 
से ही कन्हाई को गाय चराने को आज्ञा मिली । 
हलधर क्यो जान दे मो संग, आवहि आज सबघारे। 
सूरदास बल सौ कहे जसुमति, देखे रहियो फारे। 
माता की चिन्ता दशेनीय है। इसमें बालक के ओऔत्सुक्य 
ओर माता की चिन्ता का बड़ा सुन्दर संघ है। बलदाऊ बीच में 
पड़कर सहायक होते हैं | ऋष्ण भी डरे हुए हैं, भाई का संग नहीं 
छोड़ते हैं कि कह्दीं दूसरे रोज माता वन जाना रोक न दे। इसमें 
बालकृष्ण का विनयपूर्ण औत्सुक्य और कतेव्यपरायणता दशेनीय 
है। दूसरे दिन साथ ले चलने की भी बालकृष्ण नन्द की दुह्दाई 
देकर बलदाऊ से अपील कर देते हैं-- 
बृन्दाबन देख्यो नंद नन्दन, अतिहिं परम सुख पायौ। 
जहँ-जहँ गाइ चरत ग्वालनि सँग, तहँ-तहँ आपुन धायो। 
बलदाऊ मोकों जनि छाँड़ो, सेँग तुम्हारे ऐेह़ों। 
केसेहुँ आज जसोदा छाड्यो, काल्हि न आवन पेहों। 
सोवत मोकों ठेरि लेहुगे, बाबा ननन्‍द दुह्ाई। 
बन से लौठने की शोभा में गोपदू-रज की ही'प्रधानता है । 
सुबह को देर न हो जाय इसी कारण बालकृष्ण रात भर जगठे 
रहने का संकल्प करते हैं। बालकों को जब कहीं सवेरे जाना 
होता है तब वे ऐसा ही संकल्प करते हैँ. फिर चाहे वह संकल्प 
त्पूरा न हो। कऋष्ण को घर बठा रहना नहीं भाता है। बालक की 
स्पद्धो जात होगू उठती है. और बालक गाय चराने जायेँ और 
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बालकृष्ण घर बेठे रहें, यह व से हो सकता है। माता रात भर जगने 
के संकल्प को सुनते ही सुबह को बन जाने की आज्ञा दे देती है-- 
आजु न सोवों ननन्‍्द दुहाई, रेनि रहोगौ जागत। 
ओर ग्वाल सब गाइ चरेहें, मे घर बेठों रेहो ९ 
यशोदा माता बालक को बन में जाने से रोकती अवश्य है, 
किन्तु मन ही मन ऐसे उत्साही और साहसी बालक की सराहना 
करती है और देवताओं को धन्यवाद देती है। 
गो-चारण के प्रसंग में सूरदासजी गायों के नाम गिनाना 
भी नहीं भूले हैं। नामों से गौओं का व्यक्तित्व और उनके साथ 
निजी सम्बन्ध अकट होता है। ये नाम कुछ तो रंगों पर आश्रित 
हैं ओर कुछ गुणों पर-- 
अपनी-अपनी गाइ ग्वाल सब करो इक ठौरी। 
धौरी, धूमरि, राती, रोंछी, बोल बुलाई चिन्होरी । 
पियरी, मौरी, गोरी; गेनी, खेरी, कजरी जेती। 
दुलही, फुलही, भोरी, भूरी, हॉकि ठिकाई तेती। 
गो-चारण के सम्बन्ध में सूर ने वन-भोज का भी वणेन 
किया है। वन-भोज में पूरे साम्य-भाव ही नहीं, वरन्‌ किसी अंश 
में मयादा का भी उल्लंघन है'। बालकृष्ण अपनी पत्तल का नहीं 
खाते हैं, दूसरे से कौर छीन-छीनकर खाते हैं । 
प्रेम में मयोदा नहीं रहती है। बेसे भी पराई पत्तल का 
भात अच्छा लगता है | वन-भोज का एक शब्द-चित्र देखिये-- 
ग्वाल मंडली में बेठे मोहन बठ की छोॉह, 
दुपहर बिरियाँ सखानि संग लीने। 
एक दूध, फल, एक मगरि चबेना लेत 
निज-निज कामरी के आसननि कीने | 
जेवत5रू गावत हैं सार॑ंग की तान कान्ह, 
सखनि के मध्य छाक लेत कर छोने। 
इसी गो-दोहन-व्यापार में प्रेम-डयापार भी चल पड़ता है| 
कृष्णजी राधा के यहाँ गाय दुहने जाने लगते हैं और हास्य- 
विनोद छिड़ता है। कृष्ण एक धार दोहनी में गिराते हूँ, एक राधा 
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के ऊपर | कभी राधा को दोहनी लौटाकर नहीं देते; वह हा-हा 
करती है । ऋष्ण को यह देखकर सुख होता है-- 
धेनु दुहत अति ही रति बाढ़ी । 
एक धार दोहनि पहुँचावत, एक धार जहूँ प्यारी ठाढ़ी। 
ओर 
दुहि दीन्ही राधा की गाइ। 
दोहनि नहीं देत कर ते हरि, हा हा करि परे पाइ। 
ज्यों ज्यों प्यारी हा हा बोलति, त्यों त्यों हँसत कन्हाइ | 
बिहारी ने राधा से बदला लिवाया है--बतरस लालच 
लाल की मुरत्ली लइ लुकाइ ।' ब्रज-जीवन के ये पारिवारिक चित्र 
बड़े मनोरम और सरस हैं । ब्रज-जीवन के प्रायः सभी दृश्यों में 
गौओं की प्रधानता है। सूरदास के प्रभु की लीला आगे भी बढ़ती 
है। ग्वालिनें गोरस बेचने जाती हैं । उनसे भी छेड़-छाड़ 
चलती है। 
गौएँ ब्रज की प्राणु-शक्ति हैं, उनसे ही त्रज-जीवन इतना सरस 
बना है। गो-चारण भगवान कृष्ण की सहज-शोभा को और भरी 
बढ़ा देता है । गो-दोहन, दधि-माखन की लूट, गोप-गोपियों में 
एक अतन्ञुपम हास्य-विनोद की तरंग उत्पन्न कर देती है। जीवन 
का आनन्द सूर की वाणी में मुखरित हो उठता है । ब्रज के उस 
लहलहाते जीवन-सौन्दय में अवगाहन कर हम भी नये उत्साह 
का संचय कर सकते हैं। 
| 'प्ाप्ताहिक हिन्दुस्तान” (११ अक्तूबर ५४) | 


